Editorial Această publicație reprezintă poate prima încercare în știința mondială de a consolida și prezentarea sistematizata a facerii miturilor tuturor popoarelor lumii Publicația include și reprezentări și comploturi mitologice, deși au crescut pe baza fanteziei populare, dar au trecut prelucrare printre preoți, gânditori religioși, filozofi Pentru că uneori e greu să te despart miturii spontane din construcţii preoţeşti, teologice şi religios-mitologice Scopul enciclopediei este dublu Pe de o parte, enciclopedia ar trebui să ofere cititorului necesarul material de referință care îl va ajuta să înțeleagă multe opere de literatură și artă CU pe de altă parte, este conceput pentru a satisface interesul mai profund al cititorului pentru mitologie, folclor, istoria religiei Enciclopedia conține material generalizat despre mitologie imagini și intrigi, despre teorii științifice individuale, direcții și școli în studiul mitologiei ÎN unele articole cu conţinut teoretic evidenţiază problemele asupra cărora literatura ştiinţifică sunt puncte de vedere diferite În astfel de cazuri au fost reflectate și conceptele autorilor, care sunt experți în domeniul lor Compilatorii enciclopediei au încercat tot ce le-au putut oferiți cititorului informații scurte despre dezvoltarea imaginilor mitologice și a intrigilor în domeniul artistic literatură, poezie, teatru, muzică, arte vizuale Structura enciclopediei La baza publicației se află o serie de articole dedicate mitologiilor diverse popoare și regiuni Fiecare dintre aceste cicluri, de regulă, include un articol rezumat, în care oferă o imagine a mitologiei în ansamblu și articole despre zei de cel mai înalt nivel, divinizați concepte abstracte, personaje semi-divine și demonice, îndumnezeite obiecte neantropomorfe - animale, plante, elemente de peisaj, atribute, simboluri, elementele spațiale Publicația conține, de asemenea, o gamă relativ largă de articole pe principal motive și imagini mitologice, tipuri de mituri Articolele din enciclopedie sunt aranjate alfabetic Titlurile articolelor sunt date mai ales la singular; numele articolelor despre grupuri personajele mitologice, clasele de zeități etc sunt date numai la plural (de exemplu, art precum „Îngeri”, „Demoni”, „Spirite”, „Devas”) Majoritatea numelor și termenilor sunt enumerate în ortografie tradițională rusă, care în unele cazuri presupunea o anumită inconsecvență contrară principiilor adoptate în această enciclopedie transcriere Semnele diacritice utilizate în mod obișnuit pentru a indica guturale și sunetele emfatice sunt omise Pentru o serie de mitologii (chineză, japoneză etc ), forma cuvântului, reflectând pronunție modernă mai degrabă decât arhaică Scrierea lacrimilor mongole, buriate, calmuk, iakute se face, dacă este posibil, în în conformitate cu lectura lor practică, precum și luarea în considerare a unor aptitudini ortoepice cititor nespecialist (nu a fost folosită litera „e”, cu excepția poziției de la începutul cuvântului, nu a fost indicată două litere corespunzătoare de lungime a vocalei) „y” buriat este peste tot înlocuit de „x” rusesc și Kalmyk "y" - rusă "g" Vocalele reduse din cuvintele Kalmyk sunt de obicei restaurate Numele și termenii generali mongoli, de regulă, sunt date aproximativ formelor Khalkha (cu orientarea către limba literară mongolă modernă); Buryat și Formele Kalmyk În unele cazuri, se oferă o lectură arhaică de „carte” (de exemplu, „ebugen” în loc de „ovgon”); ortografia numelor personajelor mitologiei mongole medievale, cunoscute din sursele literare, de regulă, se bazează pe tradițiile mongole rusești În mitologia semitică occidentală, primele forme cunoscute de nume vin pe primul loc ÎN mitologii, nume și termeni vechi arabe, yemenite și musulmane, inclusiv particule „zu-” și „zat-”, sunt plasate în alfabet pe litera „ ”; neincluse în alfabet, cu rare excepții articol hotărât „al-” Sunetul [i] urmat de vocale este transmis prin combinarea lui „y” cu vocalele corespunzătoare În scrierea numelor personajelor din mitologiile indienilor din America Latină (Azteci, Mayași, Quiche, Zapoteci, Quechua, Chibcha etc ) iau în considerare pronunția în limbile indiene corespunzătoare în perioada spaniolă cuceriri în secolul al XVI-lea În toate cuvintele (cu excepția monosilabelor) din titlurile articolelor, de regulă, se pune accentul original Pentru o serie de mitologii (egipteană, japoneză, chineză, hindusă, tungus-manciu, arabă veche, yemeniți, musulmani etc ) accentul în nume și termeni este afișat în funcție de acceptat condiționat norma sau tradiția lingvistică a pronunției lor rusești În paranteze, după titlul articolelor, de regulă, este dată ortografia numelor și termenilor din limbă originalul sau numele și termenii sunt transmise în rusă sau transliterație latină comună cu păstrând diacritice Transliterarea numelor și termenilor mitologiei egiptene realizat în conformitate cu publicațiile: Ermapp A ipsi Staromu N , D/Vorgierbuch running eurils-syen Sparse, Bsi - , Lpr -B , - ; Oarsipeg A N , Euryliap Statteg, Oxiogci, Mărci care indică originea cuvântului (greacă, chineză, ebraică etc ), sunt date, de regulă, dacă există variante ale numelui pe alte limbi Termenul „Indian vechi” este folosit ca termen general pentru vedica și limbi sanscrite, deoarece în multe cazuri diferențierea ar fi imposibilă și nepotrivit Termenul „japonez veche” indică doar că în japoneză veche este dat cuvântul avea sensul dat în articol După titlul principal al articolului, în unele cazuri, este indicat (cu font deschis la rând) cel mai mult alte forme comune O atenție deosebită se acordă selecției formelor de nume care cititorul se poate întâlni în operele literaturii ruse Forme paralele de nume, teonime, epitetele, epiclezele, numele tabu menționate în articole, de regulă, nu sunt reproduse sub forma articole de referință suplimentare la titlul principal, dar sunt plasate în index Definiția, de regulă, conține o indicație directă a apartenenței acestui mitologic personaj, obiect, fenomen unei anumite mitologii, care este dedicat unui articol special în ediție Referințele la surse din text sunt date în conformitate cu abrevierile acceptate În unele cazuri, autorii oferă traducerea lor revizuită a surselor mitologice De la editorii versiunii electronice Versiunea electronică a publicației magnifice „Miturile popoarelor lumii” a fost creată pentru confortul distribuție și aplicare pe computer Deoarece ediția tipărită folosește un mare număr de limbi și diverse transcripții, atunci reproducerea lor este dificilă și aplicată numai chirilic, latin și alfabetul grecesc modern (în legătură cu care scrierea cuvintelor grecești pot exista abateri) Din același motiv, listele de referințe din articole sunt omise A fi sigur transcripții și liste de referințe articol cu articol, vă rugăm să consultați originalul ediție tipărită Pentru uz necomercial ABREVIERI abh - Abhaz Avest - Avestan australian - Adyghe australian - Adyghe Ainsk - Ainu Akkad - alani akkadieni - Alanian Alb - Albanez Alt - Altai Amoreisk - Engleză amorită - Engleză Arab - arabă aram - Arian aramaic - Aztec arian - Aztec b g - fără un an Baliysk - Balkar balinez - Balt balcar - Cap baltic - Bashkir belarus - Biblia belarusă - Bolg biblic - Britanic bulgar - budist britanic - Litere budiste - literal, literalmente Buryat - Buriat V - problema (în descrierile bibliografice) în , vv - secol, secole inclusiv - inclusiv Vavil - galez babilonian - Welsh Ved - maghiară vedica - urlet maghiar - Vietnamul de Est - Găgăuz vietnamez - Gagauz galic - Germen galic - gotic german - gotic greacă - Greacă marfă - georgiană dahomeisc - Dahomey dualitate, h - număr dual formați - dialect altele – altele altele - antice ebr - evreu european - European Egipt - egiptean unitati h - singular Femeie - Femeie aplicația - de vest Ingush - Ingush ind - Indian Iranul - Iranian irl - irlandeză isl - islandeză ital - Italiană Italiană - Italiană kazah - Kazah Kalm - Kalmyk caracalp - Karakalpak Karachaje - Karachai Kafir - kafir Celt - Celtic ket - Ket Kirg - Kârgâz balenă - Chinez carte - carte comentarii - comentariu con - sfârşitul lat - latină letonă - Lit letonă: - Literatură lit - lituanian luvian - Bălți Luvian - Lusacian Manchu - Manciurian Mar - Mari Mykensk - micenian plural h - plural mong - Mongolă bot - Mordovian soțul - masculin musulman - Musulman n e - epoca noastră Nume - Nume de exemplu - De exemplu din timp - Start BINE - aproape Osset - Osetia palaisk - Palai pe - traducere Persană - Persană pahl - Pahlavi Lustrui - poloneză etc – altele prus - prusac Roma - Roman gen n - genitiv Rusă - Rusă Sabinsk - sabine Saxon - Saxon Skt - sanscrită sat - Colectie Sf - semănat cu volute - Semit nordic - Semitic Ser - mijlocul sârbului - sârb Sib - Scand siberian - Scit scandinav - Gloria scitică - Urmă slavă - următorul slovac - Slovacă Slovacă - Slovenă vezi - vezi proprii - de fapt modern - Sogd modern - Sogdian cf - compara art - articolul stb - așa-numita coloană - așa-numitul taj - Tamil Tajik - Tamil tat - Tibetul tătar - Tochar tibetan - Tocharian tung - Turul Tunguska - Turkm turc - O mie de turkmeni - Mileniul turcilor - Ugarit turcesc - ugaritianul uzbec - Umber uzbec - Întâlnire din Umbria - flam fenician - franceză flamandă - Frigider francez - Hutt frigian - Hitit Hattian - hititul Horv - Hurrit croat - Cercasian hurit - Cercasian Cech - Cecenă cehă - Cehă civaș - Chuvash Chukot - Chukchi Sumer - Elam sumerian - Etnic elamit - etnic etiopian - Sudul Etiopiei - javaneza de sud - japoneză japoneză - Yatving japonez - Yatvingian surse = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | =I SOCRATE Alimente - Duș Ashgabat - Orașul Dușanbe - Erevan K - Kiev L - Leningrad M - Moscova M -L - Moscova - Leningrad Novosib - Novosibirsk P - Petrograd (Petersburg) SPB - Sankt Petersburg Tal - Piatra Tallinn - Taşkent în limbi străine Atz* - Atz*egsІat Apidѵ - Ap*\ѵегреп V - VegPp V Gura - Viepoz Mouth Vai* - Vaštoge Vzyrz* - Villarez* Veg - Vegkeieu Vga* - Vga*iz aѵa Vgih - Вгихеиез SatЬ - Sat'gisI^e sept - Sepeѵe So** - OoShp^ep Nat' - Rezultat Nu - Nu De asemenea - Neizip^ogz, Neizipki Iz* - Iz*apЪi OMS - KoЪepyaѵp b - Хопсиоп Joz Ash* - Joz Apiez hrg - Bun Eu - E în regulă Meh - Este bine Oh* - OhShga R - Ragiz РЙ - РІабеІрЯa E - ap Egapsizso *osk - *osk yu t *i**& - *i**|shg* - V Chep M/arzg - 'VV'arzga'ѵѵa 'VV'azk - M/aschip^on - uric AUTORI* E S Kotlyar, Moscova E K E M Meletinsky, Moscova E M E M Pinus, Leningrad E P E K Simonova-Gudzenko, Moscova E S -G E A Khelimsky, Moscova E X E M Shtaerman, Moscova E Sh G Kiknadze, Tbilisi K I S Braginsky, Moscova I B I K Surguladze, Tbilisi I S I Sh Shifman, Leningrad I Sh L X Akaba, Sukhumi L A L R Kontsevici, Moscova L K L A Lelekov, Moscova L L L E Myall, Tartu L M L N Menshikov, Leningrad L N M L A Fainberg, Moscova L F L G Chlaidze, Tbilisi L Ch M N Botvinnik, Leningrad M B M A Dandamaev, Leningrad M D M I Mizhaev, Cherkessk M M M B Piotrovsky, Leningrad M P M Hoppal, Budapesta M X M A Chlenov, Moscova M Ch M A Yusim, Moscova M Yu N A Alekseev, Yakutsk N A * Lista autorilor este dată în conformitate cu abrevieri aranjate în ordine alfabetică Ahile și Ajax jucând zaruri Fragment de pictură pe o amforă cu figuri negre de Exekias - î Hr e Roma, Muzeele Vaticanului Ce sunt miturile? În sensul „școlii”, acestea sunt în primul rând antice, biblice și altele antice „basme” despre crearea lumii și a omului, precum și povești despre faptele strămoșilor, în principal grecești și roman, zei și eroi - poetici, naivi, adesea bizare Aceasta este „de zi cu zi”, uneori încă ideea actuală a miturilor este într-o oarecare măsură tocmai rezultatul unei includeri anterioare antic M în cercul cunoașterii omului european (însuși cuvântul „mit”, tsyod, greacă și înseamnă legendă, poveste); este vorba despre mituri antice care extrem de artistice literare monumente, cele mai accesibile și cunoscute pentru cea mai largă gamă de cititori Într-adevăr, până la până în secolul al XIX-lea în Europa, numai miturile antice erau cele mai comune - poveștile grecilor antici și Romani despre zeii lor, eroii și alte creaturi fantastice Mai ales pe scară largă numele zeilor antici iar eroii și poveștile despre ei au devenit cunoscuți încă din Renaștere (secolele - ), când în țările europene a reînviat interesul pentru antichitate Cam în aceeași perioadă, primele informații despre mituri pătrund în Europa arabi și indieni americani Într-o societate educată, a devenit la modă folosirea numelor zei și eroi antici în sens alegoric: spunând „Marte”, au înțeles război, prin „Venus” au înțeles dragoste, prin „Minerva” – înțelepciune, prin „muze” – diverse arte și științe etc utilizarea cuvintelor a supraviețuit până în zilele noastre, în special în limbajul poetic, care a absorbit multe imagini mitologice În prima jumătate a secolului al XIX-lea o gamă largă de mituri sunt introduse în circulația științifică Popoarele indo-europene (indieni antici, iranieni, germani, slavi) Detectarea ulterioară miturile popoarelor din America, Africa, Oceania, Australia au arătat că M într-un anumit stadiu dezvoltarea istorică a existat în aproape toate națiunile lumii Abordarea științifică a învățării „religiile lumii” (creștinismul, islamul, budismul) au arătat că și ele sunt „pline” de mituri S-au creat adaptări literare ale miturilor din diferite vremuri și popoare, un uriaș științific literatura consacrată M popoarelor și regiunilor individuale ale lumii și istoric comparat studiul miturilor; În același timp, nu au fost implicate doar surse literare narative, ci care sunt deja rezultatul unei dezvoltări ulterioare decât originalul M (de exemplu, alte grecești „Iliada”, ind „Ramayana”, kareliană-finlandeză „Kalevala”), dar și datele etnografiei, lingvisticii Un studiu istoric comparativ al unei game largi de mituri a făcut posibilă stabilirea acesteia în mituri diverse popoare ale lumii - cu diversitatea lor extraordinară - o serie de teme și motive de bază se repetă Printre cele mai vechi și mai primitive mituri se numără probabil miturile despre animale Cele mai elementare dintre ele sunt doar o explicație naivă a trăsăturilor individuale animalelor profund arhaic mi- mituri despre originea animalelor de la oameni (există o mulțime de astfel de mituri, de exemplu, printre australieni) sau idei mitologice conform cărora oamenii au fost cândva animale Idei despre Strămoșii zooantropomorfi sunt obișnuiți printre aceiași australieni, sunt colorați cu totemic Caracteristici Miturile despre transformarea oamenilor în animale și plante sunt cunoscute de aproape toate popoarele globul Miturile grecești antice despre zambile, narcise, chiparos, dafin sunt cunoscute pe scară largă (fată-nimfă Daphne), despre păianjenul Arahne etc Mituri foarte vechi despre originea soarelui, lunii (lunii), stelelor (mituri solare, mituri lunare, mituri astrale) În unele mituri, ele sunt adesea descrise de oameni care au trăit cândva pe pământ și dintr-un motiv oarecare s-a înălțat la cer, în alții - crearea soarelui (nu personificat) atribuită unei fiinţe supranaturale Grupul central de mituri, cel puțin printre popoarele cu sisteme mitologice dezvoltate, alcătuiesc mituri despre originea lumii, a universului (mituri cosmogonice) și a omului (mituri antropogonice) Popoarele înapoiate din punct de vedere cultural au puține mituri cosmogonice Da, în În miturile australiene, doar ocazional este ideea că suprafața pământului a avut o dată o altă vedere, dar nu există întrebări despre cum au apărut pământul, cerul etc Originea ființelor umane este multe mituri australiene Dar motivul creației, creația nu este aici: se spune fie despre transformare animale în oameni sau apare motivul „terminării” Printre popoarele relativ cultivate apar mituri cosmogonice și antropogonice dezvoltate Mituri foarte tipice despre originea lumii și a oamenilor sunt cunoscute printre polinezieni, indienii nord-americani, printre popoare Orientul antic și Mediterana În aceste mituri, două idei ies în evidență - ideea de creație și ideea dezvoltare Potrivit unor idei mitologice (creative, bazate pe ideea de creație), lumea creat de o ființă supranaturală - un zeu creator, un demiurg, un mare vrăjitor etc după alții („evoluționar”), lumea s-a dezvoltat treptat de la unele primitive fără formă stări - haos, întuneric sau din apă, ouă etc De obicei, miturile cosmogonice sunt țesute în povești teogonice - mituri despre originea zeilor și mituri antropogonice - despre origine al oamenilor Printre motivele mitologice răspândite se numără miturile despre o naștere miraculoasă, despre originea morții; relativ târziu, au apărut idei mitologice despre viața de apoi lume, despre soartă Miturile cosmogonice sunt, de asemenea, adiacente celor găsite doar în relativ un stadiu înalt de dezvoltare, mituri eshatologice - povești-profeții despre „sfârșitul lumii” (dezvoltat miturile eshatologice sunt cunoscute printre vechii mayași și azteci, în mitologia iraniană, în creștinism, în germanică scandinav M , în iudaismul talmudic, în islam) MITOLOGIE n=h=n=p= □ Un loc aparte și foarte important îl ocupă miturile despre originea și introducerea anumitor culturi beneficii: aprinderea focului, inventarea meșteșugurilor, agricultură, precum și stabilirea printre oameni anumite instituții sociale, reguli de căsătorie, obiceiuri și ritualuri Introducerea lor este de obicei atribuită eroilor culturali (în M arhaic această imagine este separată doar de imagine mitologică a strămoșilor totemici, în sistemele mitologice ale societăților de clasă timpurie se îmbină adesea cu imaginile zeilor, precum și cu eroii legendelor istorice La mituri despre cultură eroii se alătură (aproape alcătuind varietatea lor) mituri gemene (unde imaginea unui erou cultural parcă bifurcați: sunt doi frați gemeni înzestrați cu trăsături opuse: un fel, celălalt este rău, unul face totul bine, îi învață pe oameni lucruri utile, celălalt doar strică și face răul) Miturile calendaristice ocupă un loc important în cultura popoarelor agrare dezvoltate, în mod simbolic reproducerea ciclurilor naturale Mitul agrar al zeului muribund și înviat este foarte bun cunoscută în mitologia Orientului antic, deși cea mai veche formă a acestui mit își are originea pe sol economia de vânătoare primitivă (mitul unui animal muribund și care reînvie) Astfel s-au născut miturile Osiris (Egiptul Antic), Adonis (Fenicia), Attis (Asia Mică), Dionysos (Tracia, Grecia), etc În stadiile incipiente ale dezvoltării, miturile sunt în cea mai mare parte primitive, scurte, elementare în conținut, lipsit de un complot coerent Mai târziu, în pragul societății de clasă, mai complexă mituri, diferite ca origine, se împletesc imagini și motive mitologice, mituri se transformă în narațiuni extinse, se conectează între ele, formând cicluri Prin urmare, un studiu comparativ al miturilor diferitelor popoare a arătat că, în primul rând, mituri foarte asemănătoare sunt adesea există între diferite popoare, în cele mai diverse părți ale lumii și, în al doilea rând, că chiar gama de subiecte parcele acoperite de mituri - întrebări despre originea lumii, omului, bunurilor culturale, structura socială, secretele nașterii și morții etc - afectează cel mai larg, la propriu „global”, cercul întrebărilor fundamentale ale universului M apare înaintea noastră nu mai ca o sumă sau chiar sistem de povestiri „naive” ale anticilor O abordare mai aprofundată a acestui fenomen duce inevitabil la formularea problemei, ce este M ? Răspunsul nu este simplu Nu este o coincidență că cercetătorii moderni încă De atunci, adesea diverg radical în opiniile lor asupra esenței și naturii sale Pe lângă mitologie, studiind-o sub diferite aspecte, savanții religioși, etnografi, filozofi, critici literari o abordează diferit, lingvişti, istorici culturali etc ; studiile lor se completează adesea reciproc Metodologia marxistă de studiere a M ca una dintre formele conștiinței sociale se bazează pe principiile materialismului dialectic şi istoric Pentru abordarea cercetătorilor marxişti de a rezolvarea problemelor lui M se caracterizează prin respectarea principiilor istoricismului, atenție la semnificativ, problemele ideologice ale lui M , subliniind baza sa viziune asupra lumii Crearea de mituri este considerată drept cel mai important fenomen din istoria culturală a omenirii ÎN societatea primitivă M reprezenta principalul mod de înţelegere a lumii Mitul exprimă atitudinea și viziunea asupra lumii a erei creării sale Omul din cele mai vechi timpuri a trebuit să înțeleagă lumea din jur M si actioneaza ca cel mai vechi, corespunzator vechiului si mai ales la societatea primitivă, o formă de percepție a lumii, înțelegere a lumii și a sinelui de către omul primitiv, ca „ natura și formele sociale înseși, deja prelucrate de inconștientul artistic imaginea fanteziei populare” (K Marx, vezi K Marx și F Engels, Soch , ed a -a, vol , p ), ca forma originară a culturii spirituale a omenirii Aceasta sau acea înțelegere specială a unora fie fenomenele naturii, fie ale societății au depins mai întâi de specificul natural, economic și condițiile istorice și nivelul de dezvoltare socială în care au trăit popoarele - purtătorii acestui M În plus, comploturile mitologice individuale ar putea fi adoptate de un popor de la altul, totuși, probabil numai în acele cazuri când mitul împrumutat a primit un loc semnificativ în viaţă şi viziunea asupra lumii a oamenilor care percep în conformitate cu condiţiile sale specifice de viaţă şi nivelul lor de dezvoltare Dar M este un sistem foarte ciudat idei fantastice despre realitatea naturală și socială din jurul unei persoane Motive pentru care ar trebui urmau să apară mituri (adică răspunsul la întrebarea de ce ar trebui percepția lumii de către omul primitiv trebuia să ia o formă atât de ciudată și bizară ca crearea de mituri), se pare că ar trebui, a căuta în trăsăturile gândirii comune acelui nivel de dezvoltare culturală şi istorică Premisele principale ale unui fel de „logică” mitologică sunt, în primul rând, că primitivul o persoană nu s-a izolat încă de mediu - natural și social și, în al doilea rând, de elemente difuziune logică, indivizibilitate a gândirii primitive, încă nedespărțite distinct din sfera emoțională, afectiv-motorie Rezultatul a fost o umanizare naivă a mediului natural şi personificarea generală rezultată în mituri şi o largă compararea „metaforică” a obiectelor naturale și culturale (sociale) Bărbatul a îndurat asupra obiectelor naturale proprietățile lor, le-au atribuit viața, sentimentele umane Exprimarea forțelor, proprietăților și fragmentelor cosmosului ca fiind concret senzuale și animate imaginile au dat naștere unei ficțiuni mitologice bizare Cosmosul este adesea reprezentat în mituri un gigant viu, din ale cărui părți poate fi creată lumea, strămoșii totemici sunt atrași de creaturi dublu - zoomorf și antropomorf - natura și își schimbă ușor aspectul, bolile au un fel de monștri care devorează suflete, puterea poate fi exprimată prin multe brațe și o vedere bună - cu mulți ochi etc În același timp, toți zeii, spiritele, eroii sunt legați de o familie pur umană și tribal relatii Unele imagini mitologice se dovedesc a fi un pachet complex pe mai multe niveluri trăsături distinctive incluse în sistemul mitologic cunoscut imagini mitologice reprezintă configurații animate, personalizate, de „metafore”, „metaforice”, mai precis imaginea simbolică reprezintă alteritatea a ceea ce modelează, căci forma este identică conținut, și nu este alegoria ei, ilustrație Simbolismul mitului este cea mai importantă caracteristică a sa Difuzia, indivizibilitatea primitivului gândirea s-a manifestat într-o diviziune neclară în gândirea mitologică a subiectului și obiectului, obiect și semn, lucru și cuvânt, ființă și numele ei, lucru și atributele sale, individual și plural, relații spațiale și temporale, început și principiu, adică origine și entitati Gândirea mitologică operează, de regulă, concretă și personală, manipulează calitățile senzoriale secundare externe ale obiectelor; obiectele se apropie calităţi senzoriale secundare, prin contiguitate în spaţiu şi timp Ce este în analiza științifică acționează ca o asemănare, în explicația mitologică arată ca o identitate articole specifice, fără a-și pierde specificul, ele pot deveni semne ale altor obiecte sau fenomene, adică ale lor înlocuiți simbolic Prin înlocuirea unor simboluri sau a unor rânduri de simboluri cu altele, gândire mitică face ca obiectele descrise de acesta să pară mai inteligibile (deși depășirea completă a metaforismul și simbolismul în cadrul mitului este imposibil) Este foarte caracteristic unui mit să înlocuiască relațiile cauzale cu un precedent - originea subiectul este prezentat ca esență (genetismul mitului) Principiul științific al explicației contrastat în M „început” în timp A explica dispozitivul unui lucru înseamnă a spune cum a fost făcut, a descrie lumea înconjurătoare înseamnă a spune despre originea ei Starea curenta lume - relief, corpuri cerești, rase de animale și specii de plante, stil de viață, social grupări și instituții religioase etc - totul se dovedește a fi rezultatul unor evenimente trecute de mult timpul și acțiunile eroilor mitici, strămoșilor sau zeilor În orice mit tipic, cel mitologic evenimentul este separat de timpul „prezent” printr-un interval mare de timp: de regulă, poveștile mitologice se referă la „vremuri străvechi”, „vremuri inițiale” ascuțit delimitarea perioadei mitologice și a timpului modern („sacru” și „profan”) caracteristic chiar şi celor mai primitive reprezentări mitologice, există adesea o specială desemnare pentru vremurile mitologice antice Timpul mitologic este timpul în care totul a fost „Nu la fel” ca acum Trecutul mitic nu este doar o perioadă anterioară, ci o epocă specială prima creație, timp mitic premergător începutului empiricului = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | =І E MITOLOGIE unsprezece a oară; epoca mitică este epoca obiectelor primare și a acțiunilor primare: primul foc, prima suliță, primele fapte etc (vezi timpul mitic) Tot ce s-a întâmplat în timpul mitic capătă sensul paradigmei (din grecescul larabgіutsa, „exemplu”, „imagine”), este considerat ca un precedent care servește model pentru reproducere deja în virtutea faptului că acest precedent a avut loc în „inițial timp" Prin urmare, un mit combină de obicei două aspecte - o poveste despre trecut (diacronică aspect) și un mijloc de a explica prezentul și, uneori, viitorul (aspect sincron) Pentru constiinta primitiva, tot ceea ce este acum este rezultatul desfasurarii precedentului original Relevanța legendelor „istorice” este confirmată de genul explicațiilor etiologice ale principalelor obiecte de pe teritoriul unui colectiv dat și al instituțiilor sociale de bază ale acestuia Deloc etiologism (din grecescul аітіа, „rațiune”), o încercare de a explica un fenomen real din mediu mediul uman („cum s-a întâmplat?”, „cum se face?”, „de ce?”) - cea mai esențială caracteristică gândire mitologică Etiologismul intră chiar în specificul mitului, deoarece în mit ideile despre structura lumii sunt transmise sub forma unei narațiuni despre originea unora dintre ei elemente În plus, există (mai ales în cele mai arhaice mitologii, de exemplu, printre aborigeni australieni) există destul de multe mituri etiologice propriu-zise, care sunt numai povestiri care conțin explicații primitive ale anumitor trăsături ale animalelor, originea oricăror trăsături ale reliefului etc Conținutul mitului este conceput de conștiința primitivă ca fiind destul de real (mai mult, datorită caracterul „paradigmatic” al mitului – ca „realitatea cea mai înaltă”), diferența dintre real și supranaturalul nu se realizează Pentru cei printre care mitul a apărut și a existat, mitul este „adevăr”, deoarece că este o înțelegere a realității cu adevărat date și „acum” trainice, acceptată de mulți generații de oameni înaintea noastră Experiența practică colectivă, oricare ar fi fost, acumulată multe generații, așa că numai el era considerat suficient de „de încredere” Pentru toti societate primitivă, această experiență s-a concentrat în înțelepciunea strămoșilor, în tradiție; deci înţelegere faptele lumii exterioare s-au dovedit a fi o chestiune de credință, dar credința nu era supusă verificării și nu avea nevoie de ea Deci, incapacitatea de a distinge între natural și supranatural, indiferența față de contradicție, dezvoltare slabă a conceptelor abstracte, caracter senzual-concret, metaforă, emoționalitatea – acestea și alte trăsături ale gândirii primitive îl transformă pe M într-un foarte un fel de sistem (semn) simbolic, în termenii căruia întregul lume Multe din ceea ce s-a spus mai sus ne aduce la complex (și rezolvat fără ambiguitate în știință) problema relaţiei dintre M şi religie Unele dintre probleme sunt legate de întrebări despre locul religiei în conștiința primitivă și este subiectul cercetărilor independente (vezi, în special, articolul Religie și mitologie) În contextul lui M - Religia” cea mai controversată a fost întrebarea despre corelarea mit și rit (religios), ritual S-a remarcat mult timp în știință că multe mituri servesc parcă ar explica rituri religioase (mituri de cult) Realizatorul ritului reproduce în evenimentele povestite în mit – mitul este un fel de libret interpretat acțiune dramatică Din punct de vedere istoric, exemple relativ târzii de mituri de cult sunt bine cunoscute: în Grecia Antică misterele eleusiniene erau însoțite de povestirea unor mituri sacre (despre Demetra și fiica ei Kore, despre răpirea Korei de către stăpânul lumii interlope Pluto, întoarcerea ei pe pământ), parcă explica actiuni dramatice Există motive să credem că miturile de cult sunt comune pe scară largă, că sunt pretutindeni acolo unde se oficiază rituri religioase Ritul religios și mitul îndeaproape sunt interconectate Această legătură a fost recunoscută de mult timp în știință Dar dezacordul ridică întrebarea: ce este aici este primar și ce este derivat? Ritualul a fost creat pe baza unui mit sau mitul a fost compus în justificarea ritualului? Această întrebare are soluții diferite în literatura științifică (vezi Art Rituri și mituri) Multe fapte din domeniul religiei diferitelor popoare confirmă primatul ritualului asupra mitului Foarte des, de exemplu, există cazuri când același rit este interpretat de participanții săi diferit Ritul este întotdeauna partea cea mai stabilă a religiei, dar mi- reprezentările fologice sunt schimbătoare, instabile, adesea complet uitate, sunt înlocuite cu altele noi, care ar trebui să explice același rit, al căror sens inițial s-a pierdut de mult Desigur, în anumite cazuri, acțiunile religioase s-au conturat pe baza unuia sau altuia religios legendă, adică în cele din urmă pe baza unui mit, parcă în calitatea punerii în scenă a acestuia Cert este că raportul dintre cei doi membri ai acestei perechi - „rit-mit” - nu poate fi înțeles ca interacțiunea a doi fenomene care sunt străine unele de altele Mitul și ritualul în culturile antice, în principiu, constituie cunoscutul unitatea - ideologică, funcțională, structurală, sunt, parcă, două aspecte ale primitivului cultura – verbală și eficientă, „teoretică” și „practică” Această luare în considerare a problemei introduce încă un rafinament în înțelegerea noastră despre M Deși mitul (în sensul exact al cuvântului) este narațiune, o colecție de „povestiri” care înfățișează fantastic realitatea, dar asta nu este gen de literatură, ci o anumită idee despre lume, care doar cel mai adesea ia forma narațiuni; atitudinea mitologică este exprimată și în alte forme - acțiuni (ca într-un ritual), cântec, dans etc Mituri (și, după cum am menționat mai sus, acestea sunt de obicei povești despre „strămoși”, despre vremurile mitice „primele creații”) alcătuiesc, parcă, comoara spirituală sacră a tribului Ele sunt asociate cu prețuit tradițiile tribale, afirmă sistemul de valori acceptat într-o societate dată, susțin și sanctioneaza anumite norme de comportament Mitul, parcă, explică și autorizează existentul ordine în societate și în lume, el explică unei persoane însuși și lumii din jurul său în așa fel pentru a susține aceasta comanda În miturile culte, momentul justificării, justificarea predomină clar asupra momentului explicatii Mitul cultului este întotdeauna sacru, este, de regulă, înconjurat de un secret profund, este cel mai interior proprietatea celor care sunt iniţiaţi în ritualul corespunzător Miturile de cult constituie „ezoteric” (cu fața spre interior) partea religioasă a M Dar există un alt grup de mituri religioase, constituind latura sa „exoterică” (îndreptată spre exterior) Acestea sunt mituri, parcă în mod deliberat inventat pentru a intimida pe cei neinițiați, în special copiii, femeile Ambele categorii de mituri - esote- reic și exoteric – sunt uneori situate în jurul unui fenomen social și asociate cu el un ritual Un exemplu izbitor îl reprezintă miturile asociate inițierilor – inițierea în vârstă ceremoniile efectuate în timpul trecerii tinerilor în clasa de vârstă a bărbaților adulți În timpul lor realizare, inițiaților li se spune mituri pe care ei, la fel ca toți cei neinițiați, nu au îndrăznit înainte stiu Pe baza ritualurilor de inițiere în sine, la rândul lor, specific mitologic reprezentare; de exemplu, a apărut o imagine mitologică a spiritului - fondatorul și patronul vârstei iniţiere Diverse mituri și imagini mitice aparținând „internului” și „externului” cercurile, nu se limitează la conexiunea cu riturile inițiatice legate de vârstă S-ar putea crede că tendința de a intimida ascultătorii se întoarce și unul dintre elemente se împletește împreună cu altele în o țesătură complexă de mituri despre monștri ostili oamenilor (mituri teratologice) Mituri de cult să crească pe baza practicii de alianțe secrete (Melanezia, America de Nord, Africa de Vest etc ), pe baza cultelor zeilor tribali monopolizate de preoți, ulterior - în cadrul statului culte de templu organizate, sub forma speculaţiilor teologice ale preoţilor Diviziunea religioase imaginile mitologice în ezoteric și exoteric - un fenomen trecator din punct de vedere istoric Aceasta caracteristic unor culte „tribale” şi a religiilor „naţionale” antice În lume religii – budism, creștinism, islam – linia fundamentală dintre ezoteric și exoteric M slăbeşte sau chiar dispare – idei religioase şi mitologice devin subiect obligatoriu de credință, se transformă în dogme religioase Este legat de nou rolul ideologic al religiilor lumii, cu noua lor organizare - eclesiastică Aceste religii sunt numite servesc ca instrument ideologic de subordonare a maselor ordinii sociale predominante Din toate Din cele spuse, este clar că problema relației dintre M și religie nu este ușor de rezolvat Aparent în felul lui Originea lui M nu este legată de religie, dar este cert că deja în primele etape ale dezvoltării sale M asociat organic cu riturile religioase și magice, este o parte esențială a credinta religioasa Dar matematica primitivă, deși era în strânsă legătură cu religia, nu este deloc reductibilă la ea Fiind sistem de viziune primitivă asupra lumii, M a inclus, ca nedivizat, unitate sintetică, începuturile nu numai ale religiei, ci și ale filozofiei, teoriilor politice, preștiințifice idei despre lume și om și, de asemenea, datorită naturii artistice inconștient crearea de mituri, specificul gândirii mitologice și al „limbajului” (metaforic, implementarea idei generale într-o formă senzual concretă, adică imagini) - și diverse forme de artă, în primul rând verbal Când luăm în considerare problema „religiei și M” trebuie avut în vedere şi faptul că rolul religiei în societatea primitivă (ca societate în care clasele nu s-au format încă și unde sistem de cunoștințe științifice) diferă de rolul său în societățile de clasă Transformând unele mituri în dogme religioase, noul rol social al religiei este rezultatul unei istorice îndepărtate dezvoltare În pragul societății de clasă, M suferă în general o transformare semnificativă Din cauza condițiilor sociale în schimbare și prin contaminare intrigile și motivele mitologice, personajele în sine - zei, semizei, eroi, demoni etc - intră unul cu celălalt în relații complexe (familiale, conjugale, ierarhice) Întreg genealogii ale zeilor, ale căror imagini s-au născut inițial și au existat separat Exemple tipice ciclizarea miturilor și formarea unui panteon politeist - un panteon complex de mare și mic zeii Polineziei, precum și mayașii, aztecii și alte popoare din Mexic și America Centrală Complexul M , colorat cu un spirit cețos-mistic și speculativ-filosofic, dezvoltat de-a lungul secolelor brahmanii din India Urme distincte ale muncii preoților, lupta grupurilor lor individuale sunt vizibile pe mituri Egiptul antic, Babilonia Dezvoltarea germano-scandinavei M , unde s-a format panteonul zeilor-asi, care au asimilat un alt grup de zei-dube În antichitate Greacă M imagini individuale ale marilor zei (de origini diferite) s-au apropiat unul de celălalt, căsătoriți, aliniați într-un șir ierarhic, în frunte cu „tatăl zeilor și al oamenilor” Zeus, așezat de-a lungul vârfurilor și versanților Olimpului Thessalian, și-au determinat atitudinea față de semizei, eroi, oameni În fața noastră se află politeismul clasic - rezultatul unei fuziuni a cultelor, al contaminării miturilor În legătură cu împărțirea societății în clase, M , de regulă, se stratifică și el Sunt în curs de dezvoltare povești și poezii mitologice despre zei și eroi care sunt înfățișați ca strămoși familii aristocratice Așa a fost în Egipt, Babilonia, Grecia, Roma Locuri din asta „aristocratic” M este excelent preotesc – comploturi mitologice dezvoltate de închis corporaţii de preoţi Așa a fost creată „mitologia superioară” Dimpotrivă, în credințele maselor mitologia inferioară a supraviețuit mai mult timp - idei despre diferite spirite ale naturii - pădure, munte, râu, mare, despre spiritele asociate cu agricultura, cu fertilitatea pământului, cu vegetația Acest „mitologia inferioară”, mai brută și directă, s-a dovedit de obicei cea mai stabilă ÎN folclor și credințe ale multor popoare din Europa, tocmai „mitologia inferioară” a fost păstrată, în timp ce „mitologia superioară”, idei despre marii zei care au existat printre vechii celtici, germanici și popoarele slave, aproape complet dispărute în memoria poporului și s-au contopit doar parțial în imagini ale sfinților creștini M , în virtutea naturii sale sincretice, a jucat un rol semnificativ în geneza diverselor forme ideologice, servind drept material sursă pentru dezvoltarea filozofiei, științifice spectacole, literatură De aceea este atât de dificil (și nu întotdeauna complet rezolvabil în cadrul rigidului definiții) sarcina de a delimita nu numai M și religia, ci și pe cei apropiați de mit în gen și timp apariția unor forme de creativitate verbală: basme, epos eroic, precum și legende, legende Deci, atunci când delimitează mitul și basmul, folcloriştii moderni notează că mitul este precursorul basmului, că în basm, în comparație cu mit, există o slăbire (sau pierdere) funcția etiologică, slăbirea credinței stricte în adevărul evenimentelor fantastice declarate, dezvoltarea ficțiunii conștiente (în timp ce crearea de mituri are un inconștient artistic personaj), etc (vezi basme și mituri) Distincția dintre mit și tradiție istorică, legendă, cauze cu atât mai multă controversă este că este în mare măsură conditionat Tradiția istorică este cel mai adesea numită acele opere de artă populară, bazate pe care sunt unele evenimente istorice Acestea sunt legendele despre întemeierea orașelor (Teba, Roma, Kiev etc ), despre războaie, despre personaje istorice marcante etc Acest semn, însă, este departe de a fi întotdeauna suficient pentru a face distincția între mit și tradiția istorică Un bun exemplu sunt multe mituri grecești antice După cum știți, acestea au inclus diverse narațiuni (deseori luând în considerare poetice sau forma dramatică) despre întemeierea orașelor, despre războiul troian, despre campania argonauților și a altor mari evenimente Multe dintre aceste povești se bazează pe fapte istorice reale, confirmate date arheologice și alte date (de exemplu, săpăturile din Troia, Micene etc ) Dar trageți o linie între aceste povești (adică, tradiții istorice) și mituri în sine sunt foarte dificile, mai ales că în narațiune de povești aparent istorice împletite cu imagini mitologice ale zeilor și altora creaturi fantastice Vezi și Istorie și mituri, Tradiții și mituri M a influențat formarea epopeei eroice, în primul rând prin imaginea unui erou cultural Această imagine a fost cea care a servit, aparent, drept material sursă, din care au fost ulterior modele „sculpte” de eroi epici În formele arhaice ale epopeei eroice (careliană-finlandeză rune, epopeea Nart a popoarelor din Caucaz, legende georgiene despre Amirani, armeană - despre Sasun cavaleri, Yakut, Buryat, Altai, Kirghiz, epopee sumero-akkadiene) sunt încă vizibile clar elemente mitologice, epopeea arhaică rezumă trecutul istoric prin limbaj și concepte ale miturilor primitive Subsolul mitologic se păstrează în mai târziu epopeea „clasică” („Ramayana”, „Mahabharata”, „Iliada”, epopeea germano-scandinavă, „Shahname”, legende despre Geser, despre Alpamysh, epopee rusești), deși formele acestei epopee, care s-au dezvoltat în condiții consolidare distinctă a statului, faceți pași importanți spre demitologizare Vezi art Epos și mituri Printr-un basm și o epopee eroică care a apărut în măruntaiele adânci ale folclorului, M se dovedește a fi genetic conexe și literatură, în special narativă În consecință, dramă și parțial versuri a perceput inițial elementele mitului direct prin ritualuri, festivaluri populare, mistere religioase Urmele unei legături strânse cu moștenirea mitologică sunt păstrate în mod clar prin primii pași în dezvoltarea științei, de exemplu, filozofia naturală greacă veche, istoria (Herodot), medicina etc (chiar mai lungă - începuturile știință în India sau China antică) Dar şi mai târziu, când asemenea forme de conştiinţă socială ca arta, literatura, ideologia politica etc , ei folosesc mitul ca fiind al lor de multa vreme „limbaj”, extinderea și interpretarea simbolurilor mitologice într-un mod nou Literatura (precum și pictura, artele plastice) de-a lungul dezvoltării sale a folosit pe scară largă miturile tradiționale în scopuri artistice Motivele vechi, biblice (și în Orient - hindus, budist etc ) au fost un arsenal de imagini poetice, o sursă de intrigi, un limbaj deosebit al poeziei (în special până în secolul al XIX-lea) În secolul al XX-lea există un apel conștient al unor domenii ale literaturii către M (J Are loc Joyce, F Kafka, T Mann, scriitorul columbian G Garcia Marquez, piese de A Anuja etc ), atât utilizarea diferitelor mituri tradiţionale (cu sensul lor schimbându-se dramatic), cât şi crearea de mituri, crearea unui limbaj propriu al simbolurilor poetice Vezi Literatură și mituri Unele trăsături ale gândirii mitologice pot fi păstrate în conștiința de masă de lângă elemente de cunoștințe cu adevărat filozofice și științifice, împreună cu utilizarea științifice riguroase logică În zilele noastre, există miturile religioase ale creștinismului, iudaismului, islamului și altora religiile continuă să fie folosite de către biserică, diverse forțe sociale și politice pentru introducerea și menținerea conștiinței religioase (idei de umilință, răbdare, răzbunare pentru viața de apoi etc ), iar uneori în scopuri politice, cel mai adesea reacţionare (de exemplu, conceptul folosit de sionism „oameni aleși”) Toate acestea trebuie avute în vedere atunci când ne referim la miturile care acum fac parte din sistemele religioase existente și păstrând – dar într-o formă foarte transformată – legătura cu reprezentări mitologice antice, care au servit într-o serie de cazuri ca sol nutritiv nu doar de fapt re- = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | =І E MITOLOGIE ideologie religioasă, dar și artă populară, motive folclorice De asemenea, trebuie luată în considerare tendința în versiunile actualizate ale religiei moderne la eliberarea religiei de elementele arhaice, i e în primul rând din M , antropomorfismul etc , ca încercare de „înlăturare” a conflictului dintre știință și religie Persistenţa unor stereotipuri ale gândirii mitologice în domeniul ideologiei politice şi în psihologia socială asociată cu aceasta face, în anumite condiții, conștiința de masă o nutritivă teren pentru răspândirea unui mit „social” sau „politic” (de exemplu, nazismul german în forma sa interese, nu numai că au căutat să reînvie și să pună în slujba vechiului păgân german M , dar și el însuși a creat mituri deosebite - un mit rasial, combinat cu cultul Fuhrerului, ritualul adunări în masă etc ) Totuși, abordarea mitului, definirea locului său în trecut și prezent, impune respectarea strictă a istoricismului M ca formă de conştiinţă socială a cărei apariţie şi dominare a fost asociat cu un anumit nivel de dezvoltare a producției și a culturii spirituale, ca etapă conștiința, înainte de gândirea științifică, și-a depășit din punct de vedere istoric utilitatea Prin urmare, încercări apologetica și renașterea mitului ca sistem de operare în societatea modernă sunt insuportabile Ce îl atrage pe M iar și iar? „ De ce este copilăria societății umane acolo unde se află dezvoltat cel mai frumos, nu ar trebui să aibă pentru noi farmec etern, ca niciodată înainte un pas repetitiv?” K Marx a scris despre arta antică greacă, subliniind că „ greacă Mitologia nu a fost doar arsenalul artei grecești, ci și solul ei ”(Marx K și Engels F , Soch , ed a II-a, vol , p , ) Fără cunoașterea miturilor, este imposibil să înțelegem intrigile multor picturi și opere, structura figurativă a capodoperelor poetice Dar acesta nu este singurul motiv pentru care M este „valoroasă” până în prezent Dacă îl abordezi nu ca pe o „sumă de iluzii” a anticilor (și știința modernă a terminat de mult cu o astfel de viziune), dar cum să facem un strat uriaș de dezvoltare prin care a trecut întreaga omenire, ca fiind cel mai important fenomen al istoriei culturale, dominându-i viaţa spirituală de zeci de mii de ani, sensul lui M pentru autocunoașterea omenirii va deveni evidentă Studiul mitologiei Primele încercări de regândire rațională a materialului mitologic, rezolvarea problemei raportului dintre cunoașterea rațională și narațiunea mitologică au fost întreprinse deja în antichitate (cu aceasta, de fapt, a început dezvoltarea filosofiei antice) Interpretarea alegorică a miturilor era dominantă (în rândul sofiştilor, printre stoici, care vedeau în zei personificarea funcțiilor lor, printre epicurieni, care credeau că miturile create pe baza naturalului faptele, erau destinate sprijinului sincer al preoților și conducătorilor etc ) Platon El a pus în contrast mitologia populară cu o interpretare filozofică și simbolică a miturilor greaca antica filozoful Euhemerus (secolul al III-lea î Hr ) a văzut figuri istorice zeificate în imagini mitice (această interpretare a miturilor, numită euhemerică, a fost răspândită și mai târziu) Teologii creștini medievali, interpretând Vechiul și Noul Testament literal și alegoric, discreditat vechiul M , fie referindu-se la interpretarea epicureană și euemeristă, sau „reducerea” zeilor antici la demoni Un nou interes pentru matematica antică a apărut în timpul Renașterii Revenind la matematica antică, umaniștii Renașterii au văzut în ea o expresie a sentimentelor și pasiunilor personalitate umană emancipată Vechiul M a fost interpretat drept poetic moral alegorii Interpretarea alegorică a miturilor a rămas predominantă (tratat Boccaccio, mai târziu lucrări de F Bacon şi alţii) Pentru dezvoltarea cunoștințelor despre M , descoperirea Americii și familiarizarea cu cultura indienilor americani Apar primele încercări de M comparativă („Morale Sălbaticii americani în comparație cu obiceiurile timpurilor antice ”J F Lafito, , care a comparat cultura indienilor nord-americani din greaca veche) Filosofia profundă a mitului a fost creată de omul de știință italian G Vico, autorul eseului „Fundațiile unui nou știință” ( ) Epoca cea mai veche este prezentată de Vico ca fiind poetică și înrădăcinată în toate aspectele mit, care indică înțelegerea sa asupra sincretismului ideologic primitiv Vico îl sună pe M „poezia divină” (din care se naște apoi poezia eroică de tip homeric) și leagă originalitatea sa cu non- forme dezvoltate şi specifice de gândire comparabile cu psihologia copilului Vico are in minte senzual concretețe și corporalitate, emoționalitate și bogăție de imaginație în absența raționalitatea, transferul de către o persoană către obiecte din lumea înconjurătoare a propriilor proprietăți, incapacitatea de a abstrage atribute si forma din subiect, inlocuirea esentei cu „episoade”, i e narațiune, etc Filosofia lui de mit a cuprins în mugure aproape toate principalele ulterioare direcții în studiul lui M În comparație cu teoria lui Vico, punctul de vedere al lui M asupra figurilor iluminismului francez, care îl considera pe M ca un produs al ignoranței și al înșelăciunii, ca și superstiția (B Fontenelle, Voltaire, D Diderot, C Montesquieu etc ), a fost intoarce-te Etapa de tranziție de la o viziune iluminatoare a lui M la una romantică este reprezentată de vederi Filosoful german J G Herder M îl interesează ca parte a bogăției poetice create de oameni, înțelepciunea populară Consideră că miturile diferitelor popoare, inclusiv cele primitive, îl atrag poezia ei, originalitatea naţională Filosofia romantică a mitului, care a fost completată de F W Schelling, a interpretat mitul predominant ca fenomen estetic În sistemul filozofic al lui Schelling, M ocupă un loc ca între natură și artă; politeistă M se dovedește a fi îndumnezeirea fenomenelor naturale prin fantezie, simbolismul naturii Depășirea interpretării alegorice tradiționale mitul în favoarea simbolicului – patosul principal al filosofiei romantice a mitului Schelling dă caracteristici comparative ale M antică, antică răsăriteană și creștină, evaluând grecul M as „cel mai înalt prototip al lumii poetice” Schelling crede că crearea de mituri continuă în artă și poate lua forma unui M creativ individual Filologii germani J și V Grimm descoperă într-un basm una dintre cele mai vechi forme de om creativitatea, unul dintre cele mai prețioase monumente ale „spiritului popular”, o reflectare a vechiului popor M eu Grimm începe studiul lui M al germanilor continentali, indicând supraviețuirile sale și în credințe mai mult timp târziu („Mitologia germană”, ) În a -a jumătate a secolului al XIX-lea Practic, cele două școli principale ale studiului mitului s-au opus Prima dintre ele, inspirată din cercetările lui J Grimm și nu se rupe complet de romantic tradiții (oamenii de știință germani A Kuhn, W Schwartz, W Manhardt, engleză - M Müller, rusă - F I Buslaev, A N Afanasiev, A A Potebnya și alții), s-au bazat pe succesul istoricului comparativ științific Lingvistică indo-europeană și s-a concentrat pe reconstrucția vechiului indo-european M prin comparaţii etimologice în cadrul limbilor indo-europene M Muller era a creat un concept lingvistic al apariției miturilor ca urmare a „bolii limbajului”: primitiv o persoană a desemnat concepte abstracte prin semne concrete prin metaforic epitete, iar când sensul inițial al acestora din urmă a fost uitat sau ascuns, atunci datorită acestora schimbări semantice și a apărut un mit Zeii înșiși au fost prezentați lui M Muller în principal simboluri solare, în timp ce Kuhn și Schwartz vedeau în ele o generalizare figurativă a meteorologică (furtună) fenomene Atunci miturile astrale și lunare au ieșit în prim-plan, s-a subliniat rolul animalelor în formarea miturilor etc Această școală este de obicei numită naturală (naturalistic) sau solar-meteorologic; în folclor se numește uneori mitologice, deoarece susținătorii școlii au redus comploturile zâne și epice la mitologice (adică, e la aceleași simboluri solare și de furtună, cicluri meteorologice, solare, lunare) Istoria ulterioară a științei a adus ajustări serioase la conceptele acestei școli: Studii indo-europene, falsitatea teoriei „bolii limbajului” a fost dezvăluită, a fost expusă încă din secolul al XIX-lea extrem unilateralitatea reducerii miturilor la fenomene naturale cereşti Cu toate acestea, a fost primul experiență serioasă în utilizarea limbajului pentru reconstrucția miturilor, care mai târziu a primit mai mult continuarea productivă și simbolismul solar, lunar etc , în special în ceea ce privește ciclurile naturale, s-a dovedit a fi unul dintre nivelurile modelării mitologice complexe A doua școală este antropologică sau evoluționistă (E Tylor, E Lang, G Spencer etc ) - dezvoltat în Anglia și a fost rezultatul primilor pași științifici de etno-comparație rafie Materialul său principal au fost triburile arhaice în comparație cu cele civilizate umanitatea Apariția lui M și religiei atribuite de Tylor mult mai devreme decât Muller, stare primitivă propriu-zisă și ridicată nu la „naturalism”, ci la animism, adică la reprezentare despre suflet, care, totuși, a apărut ca urmare a reflecțiilor pur raționale ale „sălbaticului” despre moarte, boli, vise - tocmai într-un mod pur rațional, logic, omul primitiv, potrivit Tylor, și a construit M , căutând un răspuns la întrebările sale despre fenomene de neînțeles M identificate astfel cu un fel de „știință primitivă” rațională Odată cu dezvoltarea culturii lui M as ar fi complet lipsit de orice semnificație independentă, ar fi redus la greșeli și supraviețuiri, doar la un mod naiv, pre-științific de a explica lumea înconjurătoare Dar această abordare, în exterior punând studiul lui M pe o bază strict ştiinţifică şi creând impresia unei exhaustive explicația mitului, a fost în esență și dezmințirea sa completă Ajustări serioase la Taylor teoria animismului a fost introdusă de J J Fraser (care a ieșit din școala antropologică engleză), care a contrastat animismul cu magia, în care a văzut cea mai veche formă universală viziunea asupra lumii Mitul pentru Fraser nu a acționat din ce în ce mai mult ca o încercare conștientă de explicație a lumii înconjurătoare, ci pur și simplu ca o distribuție a unui ritual magic pe moarte, rit făcu Frazier mare influență asupra științei mitului, nu numai prin teza priorității ritualului asupra mitului, ci în multe în mare parte studii (colectate în principal în The Golden Bough, ) despre mituri, asociate cu cultele calendaristice agricole ale zeilor „morti” și „înviați” Activitatea științifică a lui Fraser a servit drept punct de plecare pentru răspândirea ritualismului doctrină Direct din ea vine așa-numitul Școala de Filologie Clasică din Cambridge (D Harrison, F M Cornford, A A Cook, G Murray), care a procedat în cercetarea sa de la prioritatea necondiționată ritual peste mit și a văzut în ritualuri cea mai importantă sursă de dezvoltare a religiei, filozofiei, artei lumea antica A precedat imediat ritualismul Cambridge și, în anumite privințe a fost anticipat de A N Veselovsky, care a propus în același timp un concept mult mai larg de participare ritualuri în geneza comploturilor și genurilor individuale, ci a poeziei și parțial a artei în general În anii - Secolului școala ritualică a luat o poziție dominantă (C H Hook, T H Guster, E O James și etc ) Ritualismul extrem este caracteristic lucrărilor lui F Raglan (care considera toate miturile texte rituale și mituri divorţate de ritual – basme sau legende) şi S E Hyman În ultimele decenii Au apărut o serie de lucrări care evaluează critic ritualismul extrem (K Klakhon, W Bascom, V I Greenaway, J Fontenrose, K Levi-Strauss) Etnograful australian E Stanner a arătat că Triburile din nordul Australiei au atât mituri, cât și rituri strict echivalente între ele, precum și rituri nu sunt asociate cu mituri și mituri care nu sunt asociate cu rituri și care nu provin din acestea, ceea ce nu interferează miturile şi ritualurile să aibă în principiu o structură similară Etnograful englez A Malinovsky a inițiat școala funcțională în etnologie In carte „Mitul în psihologia primitivă” ( ), el a susținut că mitul în societățile arhaice, adică în cazul în care nu a devenit încă un „supraviețuire”, nu are semnificație teoretică și nu este un mijloc de științific sau cunoștințe preștiințifice despre lumea înconjurătoare de către o persoană, dar îndeplinește funcții pur practice, menținerea tradițiilor și a continuității culturii tribale prin folosirea supranaturalului realitatea evenimentelor preistorice Mitul codifică gândirea, întărește moralitatea, oferă anumite reguli de conduită și sancționează ritualuri, raționalizează și justifică sociale stabilire Malinowski subliniază că un mit nu este doar o poveste sau o narațiune spusă, având sens alegoric, simbolic etc ; mitul este trăit de conștiința arhaică în ca un fel de „sfântă scriptură” orală, ca un fel de realitate care afectează soarta lume și oameni Ideea unității fundamentale a mitului și ritualului, reproducerea, repetarea acţiuni presupuse săvârşite în vremuri preistorice şi necesare stabilirii, iar apoi menținerea ordinii cosmice și sociale, se dezvoltă în cartea lui K T Preuss „Religios rit și mit” ( ) Spre deosebire de etnologia engleză, care a pornit din studiul culturii primitive din psihologie individuală, reprezentanţi ai şcolii sociologice franceze (E Durkheim, L Levy-Bruhl) s-au concentrat asupra psihologia sociala, punand accent pe specificul calitativ al psihologiei societatii, echipa Durkheim caută o nouă abordare a problemei apariției și formelor timpurii de religie, M , ritual religie pe care Durkheim îl consideră inseparabil de M , el se opune magiei şi de fapt se identifică cu reprezentările colective care exprimă realitatea socială Căuta forme elementare de religie (și M ) Durkheim se îndreaptă spre totemism El a arătat acel totemic mitologia modelează organizarea tribală și ea însăși servește la menținerea acesteia Punând înainte aspect sociologic în M , Durkheim se îndepărtează astfel (ca Malinovsky) de idei etnografia secolului al XIX-lea despre scopul explicativ al lui M Problemele centrale ale celor mai importante studii ulterioare ale oamenilor de știință occidentali în domeniul de studiu M nu sunt atât de multe întrebări despre semnificația funcțională a lui M , relația sa cu religia etc , câte probleme sunt specificul gândirii mitologice În orice caz, este în acest domeniu au fost exprimate cele mai semnificative idei noi Etnologul francez Levy-Bruhl în lucrările sale din anii ' despre gândirea primitivă, construită pe materialul etnografic al popoarelor din Africa, Australia și Oceania, a arătat specificul primitivului gândire, diferența sa calitativă față de gândirea științifică El a considerat gândirea primitivă „prelogic” (dar nu alogic) Levy-Bruhl provine din social (și nu din individ) psihologie Reprezentările colective (și anume reprezentările mitologice) sunt, crede el, subiectul credinței, și nu raționamentul, sunt imperative: dacă modernul europeanul diferențiază naturalul și supranaturalul, „sălbaticul” în colectivul său reprezentările percep lumea ca una Elementele emoționale și motorii ocupă în reprezentările colective plasează incluziuni și excluderi logice Caracter „dologic” gândirea mitologică se manifestă, în special, prin nerespectarea legii logice „Mijlocul exclus”: obiectele pot fi atât ele însele, cât și altceva ÎN reprezentările colective, consideră Levy-Bruhl, asociațiile sunt guvernate de legea participării (comunitatea) - există o comuniune mistică între grupul totemic și țara lumii, între țara lumii și flori, vânturi, animale mitice, păduri, râuri etc Spațiul în M eterogene, direcțiile sale sunt împovărate cu diverse calități și proprietăți, ideea de timpul este de asemenea calitativ Lévy-Bruhl a arătat cum funcționează mitologia gândind pe măsură ce se generalizează rămânând concret și folosind semne Dar prin lentilă „participarea mistică” nu a observat sensul intelectual al mitologiei specifice operațiile mentale și rezultatele sale cognitive practice Prin concentrarea asupra impulsuri emoționale și reprezentări magice (reprezentări colective) ca bază gândirea mitologică, el a subestimat semnificația logicii sale deosebite, deosebite caracterul intelectual al lui M (postulatul caracterului „prelogic” al gândirii mitologice) Teoria simbolică a mitului, dezvoltată pe deplin de filozoful german E Cassirer, a permis aprofundarea înțelegerii originalității intelectuale a gândirii mitologice Mitologia este considerată de Cassirer împreună cu limba și arta ca un simbolic autonom o formă de cultură marcată de un mod special de obiectivare simbolică a datelor senzoriale, emoții Mitologia apare ca un sistem simbolic închis, unit de personaj funcționare și un mod de a modela lumea înconjurătoare Cassirer considera spiritualul activitatea umană și, în primul rând, crearea de mituri (ca cel mai vechi tip al acesteia activitate) ca „simbolic” Simbolismul mitului se întoarce, potrivit lui Cassirer, la ce anume senzuala (și gândirea mitologică este tocmai așa) se poate generaliza doar devenind un semn, simbol - obiectele specifice, fără a-și pierde specificul, pot deveni un semn al altora obiecte sau fenomene, adică le înlocuiesc simbolic Prin urmare, conștiința mitică seamănă cu un cod, care are nevoie de o cheie Cassirer a identificat unele dintre structurile fundamentale ale mitologiei gândirea și natura simbolismului mitic A fost capabil să aprecieze începutul emoțional intuitiv în = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | =І E MITOLOGIE mit şi în acelaşi timp să-l analizeze raţional ca pe o formă de ordonare creativă şi chiar cunoasterea realitatii Cassirer vede specificul gândirii mitologice în imposibilitatea de a se distinge real și ideal, lucru și imagine, corp și proprietate, „început” și principiu, prin care asemănarea sau adiacența este transformată într-o secvență cauzală, iar procesul cauzal are metaforă materială Relațiile nu sunt sintetizate, ci identificate, în loc de „legi” apar imagini concrete unificate, partea este identică din punct de vedere funcțional cu întregul Întreg cosmosul este construit după un singur model și articulat prin opoziția „sacrului” (sacru, adică relevant din punct de vedere mitic, concentrat, cu o amprentă magică specială) și „profan” (empiric, actual) Idei mitologice despre spațiu, timp, numere, studiate în detaliu de Cassirer Ideea de „construire” a lumii simbolice în M , propusă de Cassirer este foarte profundă Dar Cassirer (în conformitate cu neo-Kantianul său filozofie) evită orice punere serioasă a problemei relaţiei dintre construit lumea și procesul de construcție cu realitatea și ființa socială În lucrările psihologului german W Wundt, în legătură cu geneza miturilor, rolul stări afective și vise, precum și lanțuri asociative stări afective şi visele, ca produse ale fanteziei, asemănătoare miturilor, ocupă un loc și mai mare printre reprezentanții scoala psihanalitica - Freud si adeptii sai Pentru Freud, este vorba în principal despre complexe sexuale reprimate în subconștient, în primul rând despre așa-numitul „complex edipian” (în care se bazează pe atracția sexuală infantilă față de părintele de sex opus) - miturile sunt văzute de freudieni ca o expresie sinceră a acestei situații psihologice O altă încercare de a conecta miturile cu principiul inconștientului din psihic a fost făcută de omul de știință elvețian K G Jung, care a plecat (spre deosebire de Freud) din idei colective și din simbolic interpretare a mitului, asemănătoare cu Kassirerovs-Coy Jung a atras atenția asupra comunității în diverse tipuri de fantezie umane (inclusiv mit, poezie, fantezii inconștiente în vise) și ridicate acest lucru este comun pentru simbolurile psihologice subconștiente colectiv, asemănătoare miturilor - arhetipuri Acestea din urmă apar în Jung ca niște structuri ale imaginilor primare ale inconștientului colectiv fantezii și categorii de gândire simbolică care organizează idei care vin din exterior Punctul de vedere al lui Jung conținea pericolul dizolvării lui M în psihologie, precum și expansiunea extremă conceptul de mit la un produs al imaginației în general (când literalmente orice imagine a fanteziei în opera literară individuală, visul, halucinația etc este privită ca un mit) Aceste tendinţele se manifestă clar la unii autori moderni care au experimentat într-un fel sau altul influența lui Jung, precum J Campbell (autor al monografiei „Masks of God”, - ), care este înclinat a-l aborda pe M sincer într-un mod biologizator, văzând în el o funcţie directă a nervosului uman sistem, sau M Eliade, care a prezentat teoria modernizatoare a creației de mituri ca mântuire de frică înainte de istorie (principala lui abordare a miturilor se bazează în primul rând pe natura funcționării mitul în ritualuri) Teoria structuralistă a mitului a fost dezvoltată de etnologul francez C Levi-Strauss, fondatorul așa-zisul antropologia structurală (deja mai devreme, o abordare a studiului structural al miturilor a fost conturată în concepte „simbolice” ale lui Cassirer și Jung, precum și specialistul francez în comparație M Popoarele indo-europene J Dumezil, care a propus teoria unei structuri trifuncționale Mituri indo-europene și alte fenomene culturale: puterea religioasă - înțelepciunea; forța militară; fertilitate) Teoria gândirii primitive creată de Levi-Strauss este în multe privințe opusă Teoria Levy-Bruhl Pornind de la recunoașterea originalității gândirii mitologice (ca gândire la nivel senzorial, concret, metaforic etc ), Levi-Strauss a arătat în același timp că acest gândirea este capabilă de generalizări, clasificări și analiză logică Baza metodei structurale Levi-Strauss formează identificarea structurii ca un set de relații care sunt invariante pentru unii transformări (adică, structura este înțeleasă nu doar ca un „schelet” stabil al oricărei obiect, ci ca un set de reguli prin care se poate obține un al doilea, al treilea etc de la un obiect prin rearanjarea elementelor sale și prin alte transformări simetrice) Punerea în aplicare metoda structurală de analiză a miturilor ca produs cel mai caracteristic al unei culturi „primitive”, Levi- Strauss sa concentrat pe descrierea mecanismelor logice ale gândirii primitive M pentru Levi-Strauss este în primul rând un câmp de operații logice inconștiente, un instrument logic rezolvarea contradicțiilor Cel mai important obiect al studiilor mitologice ale lui Levi-Strauss este identificarea în folclor narativ al indienilor americani, mecanisme deosebite ale mitologiei gândire, pe care o consideră în felul lui destul de logică Logica mitologică își atinge obiective, parcă din neatenție, într-un mod oricand, cu ajutorul materialelor, în plus, nu anume destinat, prin metoda „bri-colajului” (din franceză Bgіsoіeg, „a juca cu rebound, rebound”) O analiză continuă a diverselor mituri ale indienilor relevă mecanismele logicii mitologice La În aceasta, în primul rând, numeroase opoziții binare de tip înalt-jos, cald-rece, stânga-dreapta etc (identificarea lor este o latură esențială a stânga- metoda Straso) Levi-Strauss a văzut mitul ca pe un instrument logic pentru rezolvarea fundamentală conflicte prin mediere - mediere progresivă, al cărei mecanism este de a că opoziţia fundamentală (de exemplu, viaţa şi moartea) este înlocuită cu una mai puţin ascuţită opus (de exemplu, regnul vegetal și animal), iar acesta, la rândul său, este mai îngust opoziţie Astfel, tot mai multe sisteme și subsisteme mitologice noi sunt îngrămădite ca fructe un fel de „semantică generatoare”, ca urmare a transformărilor nesfârșite care creează între mituri relaţii ierarhice complexe În același timp, în timpul trecerii de la mit la mit, se păstrează (și astfel cele mai expuse) „întărirea” lor comună, dar „mesajele” sau „codul” se schimbă Această schimbare la transformarea miturilor este în mare parte de natură figurativă și metaforică, astfel încât un singur mit se dovedește a fi total sau parțial o „metaforă” a celuilalt Rezumând studiul lui M în știința occidentală (precum și în știința prerevoluționară rusă), trebuie menționat că dacă etnologia pozitivistă din a doua jumătate a secolului al XIX-lea vedea în mituri doar „supraviețuiri” și naivi mod pre-științific de a explica forțele necunoscute ale naturii, apoi etnologia secolului al XX-lea a dovedit că, în primul rând, miturile din societățile primitive sunt strâns legate de magie și ritual și funcționează ca un mijloc menținerea ordinii naturale și sociale și controlul social; că în al doilea rând, gândirea mitologică are o anumită originalitate logică și psihologică; În al treilea rând, crearea de mituri este cea mai veche formă, un fel de „limbaj” simbolic în termeni de pe care omul a modelat, clasificat și interpretat lumea, societatea și pe sine; dar ce, în al patrulea rând, trăsăturile particulare ale gândirii mitologice au cunoscut analogii în produse fanteziile omului nu numai despre antichitatea profundă, ci și despre alte epoci istorice și, astfel, un mit ca mod de gândire total sau dominant este specific culturilor arhaice, dar ca un anumit „nivel” sau „fragment” poate fi prezent într-o mare varietate de culturi, în special în literatura și arta, care datorează mult din punct de vedere genetic mitului și au parțial trăsături comune cu acesta („metaforism”, etc ) Aceste noi idei pozitive sunt practic, totuși, greu de separat o serie de exagerări extreme şi adesea contradictorii şi idealiste reprezentări care conduc la negarea momentului cognitiv, la hipertrofia naturii ritualice a miturilor sau aspect subconștient în ele, la ignorarea istoricismului, la subestimarea socială și rădăcinile epistemologice ale lui M etc , sau, dimpotrivă, la intelectualizarea excesivă a miturilor, reevaluarea funcţia lor „sociologică” În știința sovietică, bazată pe metodologia marxist-leninistă, studiul teoriei mitului în a mers în principal pe două canale - munca etnografilor în aspect religios și munca filologilor (în principal „clasici”); în ultimii ani, lingviştii semiotici au început să apeleze la M dezvoltarea problemelor de semantică Prima categorie cuprinde, pe lângă lucrările lui V G Bogoraz și L Ya Sternberg din perioada sovietică, lucrări A M Zolotarev, S A Tokarev, A F Anisimov, Yu P Frantsev, A I Sharevskaya, M I Shakhnovich și etc Obiectul principal de cercetare MITOLOGIE = = = = = = = = = = = = = = = = = = = = = = і=іі=іі =іі=іі=іі=іТ= B în lucrările lor este raportul dintre M și religie, religie și filozofie și se reflectă mai ales în mituri religioase ale practicii industriale, organizare socială, obiceiuri diverse şi credințe, primii pași ai inegalității de clasă etc A F Anisimov și alți câțiva autori mitul este prea rigid legat de religie și de orice complot care nu are o funcție religioasă directă identificat cu un basm ca purtător de tendințe materialiste spontane în minte om primitiv În cartea lui Zolotarev, în legătură cu problema exogamiei duale, se face o analiză mitologii dualiste, anticipând studiul semanticii mitologice în termeni de binar logica, care este condusă de reprezentanți ai antropologiei structurale V Ya Propp în „Morfologie basme” ( ) a fost pionierul folclorului structural, creând un model de sintaxă a intrigii un basm sub forma unei secvențe liniare de funcții ale personajelor; în „Istoric rădăcinile unui basm” ( ), o bază istorică și genetică este adusă sub acest model cu folosind folclor și material etnografic, comparând motivele basmului cu reprezentări mitologice, rituri și obiceiuri primitive A F Losev, cel mai mare specialist în matematică antică, spre deosebire de unii etnografi, nu numai că nu reduce mitul la o funcție explicativă, dar consideră că mitul nu are deloc scop cognitiv De Losev, un mit este o coincidență materială directă a unei idei generale și a unei imagini senzuale, ea insistă asupra inseparabilității idealului și materialului în mit, drept urmare apare în mit elementul de miraculos care îi este specific În anii - întrebări de matematică antică în legătură cu folclor (în special, utilizarea folclorului basmele ca mijloc de reconstituire a ediţiilor originale ale celor istoricizate şi uneori consacrate cultul miturilor antice) au fost dezvoltate pe scară largă în lucrările lui I M Troisky, I I Tolstoi; I G Frank- Kamenetsky și O M Freidenberg au studiat mitul în legătură cu problemele de semantică și poetică ÎN în unele puncte semnificative, ei l-au anticipat pe Levi-Strauss (în special pe al lui „M transformațional” foarte aproape de ideea lor că unele genuri și intrigi sunt rodul transformării altora, „metafora” altora) M M Bakhtin în lucrarea sa despre Rabelais, prin analiza „culturii carnavalului”, a arătat folclor și rădăcinile rituale și mitologice ale literaturii Evului Mediu târziu și Renașterii – și anume un fel de carnaval popular cultura antica si medievala se dovedeste a fi un intermediar o legătură între M primitivă – un ritual şi o ficţiune Miezul cercetării Lingvistii structuralisti V V Ivanov si V N Toporov sunt experimente in reconstruirea celor mai vechi Semantica mitologică balto-slavă și indo-europeană prin intermediul semioticii moderne cu implicarea largă a diverselor surse non-indoeuropene Pe baza principiilor lingvistica structurală și antropologia structurală Levi-Straussiană, folosesc realizările și vechi școli științifice, în special folclor mitologic ocupă un loc proeminent în activitatea lor analiza opozițiilor binare Metodele semioticii sunt folosite în unele lucrări ale lui E M Meletinsky (despre mitologia scandinavilor, paleo-asiaticii, despre teoria generală a mitului) Lit : Marx K , Introducere (Din manuscrisele economice din - ), în cartea: Marx K , Engels F , Soch , ed a II-a, vol , p - ; Engels F , Anti-Dühring, ibid , vol , p - ; al lui, Ludwig Feuerbach și Sfârșitul filosofiei germane clasice, ibid , vol , p ; Marx K , Engels F și Lenin V I , O religie [Sb ], M , ; Losev A F , Dialectica mitului, M , ; propriul său, Mitologia antică în ea dezvoltare istorică, M , ; Tokarev S A , Ce este mitologia?, în: Întrebări despre istoria religiei și ateismul, [vol ] , M , ; al său, Forme timpurii de religie și dezvoltarea lor, M , ; Meletinsky E M , Originea epopeei eroice, M , ; al său, Poetica mitului, M , ; Zolotarev A M , Rodova sistem și mitologie primitivă, M , ; Shahnovich M I , Mitologia și filosofia primitivă, L , ; Ivanov V V , Toporov V N , Cercetări în domeniul antichităților slave, M , ; Steblin- Kamensky M I , Mif, L , ; Forme timpurii de artă, Sat , M , ; Studii tipologice asupra folclor sat articole în memoria lui V Ya Propp, M , ; Mit-folclor-literatură, L , ; Dyakonov I M , Introducere, în cartea: Mitologii ale lumii antice, trad din engleză, M , ; Freidenberg O M , Mitul și literatura antichității, M , ; Trencheni-Waldapfel I , Mitologia, trad din Hung , M , ; Donini A , Oameni, idoli și zei, trad din italiană, ed a II-a, M , ; Kigk S , Muiii Din teapishg apb Іipsііopz іp аpsіеpі apb oiiieg siiiigez, Vegk - Loz Ang , ; Tke myNioIo^y oi aii gaze, v - , Bossop, - ; boez S , Bisiopagu oі tuyіоІо^y, Іоіkіоge аnb sutbоіs, ѵ - , N W , ; Skevaiieg SzeergaM A , Bisііoppaіge sans sutiolis, v - , R , ; Epsusiorabia oi lvogib tuPyuio^u, L , ; Engukiorabie fără Magscapes, Wb (Y & ) - (Y § - ), V -^U , ; Kokkiara J , Istoria folclorului în Europa, trad din italiană , M , ; Azovsky M K , Istoria folclorului rusesc, vol - , M , - ; Vries be, Eogssiischsch-^essMsMe run MuYyuIo^ie, MipsM - Ereibig, ; Vico J , Fundamentele unei noi științe a naturii comune a națiunilor, rus trad , L , ; Schelling F V , Filosofia artei, M , ; Zseyeshch* E AU vop, Eіpіеіііп^ ip bіe RMІozorMe alergând Mupulo^ie, ng , al lui, RMIozorMe rulează MuYyuIO^ie, ibid , AM , Wb , și & , ; Müller, Mitologia comparată, în: Analele literaturii ruse și antichități, v , M , ; a lui, Știința Limbii, trad din engleză, c - , Voronej, - ; Kiip A , Ruber EnPѵіsk MshshchzІiІep run MuNiepYІbshshch, V , [ ]; smvar g E L AU , Run Tsgzrgshsh run MuPyuІo^іe, V , ; Mappkagbі AU , AUаІb-ipb Eіbkіііye, AiN , Vb - , V , - ; Taylor E , Cultura primitivă, pe din engleză, M , ; Lang E , Mitologia, [trad din engleză], M , ; Fraser, J , The Golden Bough, [trad Cu engleză], c - , M , ; Maііpolѵzki V , MuII іp rіtgіѵе rzusyoіo^u, L , ; Prezz K TM, Running geishchiose S- ekanbek MuNien, Timinen, ; Levy-Bruhl L , Gândirea primitivă, trad din franceză, [M , ]; a lui la fel, Supranatural în gândirea primitivă, trad din franceză, Moscova, ; Sazziger E , RMIozorMe alergând sutboisscheen Eogreen, Wb - Baza tymchesse Bekkeen, V , ; Wundt, W , Mit și religie, [trad cu ea ], Sankt Petersburg, ; Freud , Totem și tabu, [trad din germană ], M , ; bshsh S S , Tye coiiiesieb myugkz, v , p , L , ; Sashr'eII Tye Mazkz oі Sob, ѵ [ - ], N W , -[ ]; Levi-Zigauss C, MuyyuIO ^ shchiz, i - , R , [ - ], rusă pe extras din colecția: Semiotică și artmetrie, M , ; Levi-Strauss K , Structura mitului, „Întrebări Filosofie”, , nr S A Tokarev, E M Meletinsky AARON (evr 'ayagop, „a strălucit”; greacă Aarov), în tradiţiile Vechiului Testament, primul dintr-o serie mari preoți, strămoșul castei preoți A , fiul lui Amram și Iochebed din seminția lui Levi, fratele lui Moise și al lui Miriam Proorocitul, născut în timpul șederii evreilor în Egipt; până la vremea exodului Israel are deja de ani (Ex , ) Chemându-l pe Moise cu limba la slujirea profetică, Iahve îi spune să-l ia pe A drept interpret ( , - ) În legendă, rolul lui A alături de Moise este secundar: al lui chemarea este mediată de participarea la misiunea lui Moise În timpul disputei cu faraonul și competiției în făcătoare de minuni cu preoții și magicienii egipteni A „ajută” pe Moise, la semnul lui care arată semne teurgice: în fața faraonului, el își transformă toiagul într-un șarpe, iar când magii faraonului fac la fel, personalul lui A își absoarbe personalul Moise ridică mâinile în timpul luptei, el ajuta Aaron și Gur Pictură de J Millet Manchester, galerie de artă ( chi ( , - ); cu același toiag, A aduce primele trei „execuții” în Egipt, de fiecare dată urmând ordinul lui Moise ( , - , ) În timpul luptei cu amaleciții, A , împreună cu Horus, sprijină mâinile ridicate ale rugăciunii în vârful dealului lui Moise, care să asigure victoria ( , - ) Mai târziu A şi fiii săi prin porunca lui Yahweh sunt rânduiți la preoție și primesc dreptul și datoria exclusivă efectuează anumite acțiuni de cult ( și ) Korey și mulți alți „oameni celebri” necesită participarea egală a tuturor la cult (Numeri , - ), dar alegerea specială a clasei preoți confirmată de două miracole: în primul rând, conducătorii nemulțumiților (Coreea, Da-fan și Aviron cu gospodării) este înghițită de pământul deschis, iar ciuma printre simpatizanți este oprită doar tămâie propiţiatorie A ( , - ); în al doilea rând, când, din ordinul lui Moise, în cort (cort, care era centrul cultului și locul „prezenței” lui Iahve) toiagul bătrânilor au fost lăsați pentru noapte triburile lui Israel (vezi cei doisprezece fii ai lui Iacov), apoi dimineața a fost găsit toiagul lui A , bătrânul tribului lui Levi minunat înflorit (Num ) Cu toate acestea, rangul înalt al lui A și descendenților săi este asociat cu un formidabil responsabilitate Deci, chiar în prima zi a îndeplinirii îndatoririlor sacre de către A și fiii săi, doi fiii lui A (Nadav și Avi-ud) au fost mistuiți de „focul de la Iahve” pentru că, fără a aștepta aprinderea acestui foc tainic, aprins în cădelnițele lor „un foc străin” (Lev , - ); A si ramasa lui nici măcar fiilor nu le este dat să plângă morții, căci ei nu îndrăznesc să-și întrerupă slujba Când Moise se ridică pe Muntele Sinai pentru a comunica cu Iahve, îi încredințează poporul lui A și Oru; la cererea poporului face un idol de aur sub forma unui vițel, încălcând astfel interzicerea idolatriei și provocând mânia Domnului, de care este mântuit numai prin mijlocirea lui Moise; Moise ca „zelot credinta, denunta preot apostat A (Ex ; Deut , ) Când A (împreună cu Mariam) îi reproșează lui Moise, acuzându-l pentru căsătoria sa cu „femeia etiopiană” și atribuindu-și același profetic demnitate, trebuie să se pocăiască pentru nebunia lui (Num , - ) Asemenea lui Moise, A nu dat să intre în „țara făgăduinței”; moartea îl abate la vârsta de de ani pe Muntele Hor (după o altă versiune, - în Moser; Deut : ), unde Moise scoate de la el veșmintele preoțești și îl îmbracă pe Eleazar, fiul lui A și urmașul său, iar poporul plânge morții timp de de zile (Num , - ; , - ) Pentru mai târziu autorii biblici A - „un preot ideal” (Ezd ; Ps , ; Ps , ; Ios Sir , - și în special Prem Sol , - , unde A este un „soț imaculat” și opus morții din partea oamenilor) Literatura talmudică subliniază în special la A trăsăturile concilierii, blândeţea şi blândeţea Acest motiv a fost preluat de tradiția islamului, care i-a dat lui A (Garun) porecla Abul-Faraj („Tată consolare") S S Averintsev AARRA ("g '), în mitologia arabă veche, zeul patron al oraşului Boera Zeul fertilităţii şi vegetația, evident, avea trăsăturile unei zeități a luminii și a soarelui Când Boera a devenit parte a Nabatea, A a fost identificat cu Dushara și a devenit ipostaza lui În același timp, se pare că a păstrat funcțiile unui zeu - patron al Boerei: nabateenii îl considerau locul de reşedinţă al lui A În perioada elenistică identificat cu Dionysos Conform unei alte ipoteze, A este numele original, posibil interzis, al lui Dushara A G L ABANT ("A | Înapoi), în mitologia greacă, numele unui număr de personaje: ) A - eponimul unui trib războinic Abantes pe Eubeea (Nosh II II ), fiul lui Poseidon și al nimfei Aretusa; ) A - rege al Argosului (Raiz II , ), fiu una din Danaidele Hipermnestrei și vărul ei Linkei (Aroiiosi II , ) El este tatăl lui Acrisie și, prin urmare, ABAS = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = >= | = | = > = | = > = | =P= bunicul Danae și străbunicul Perseus; ) A este fiul lui Melamp A T -G ABASY, abaasy (abaaky), în mitologia Yakut, spirite rele ale lumii superioare, mijlocii și inferioare Conform unele mituri, au aspectul unui bărbat înalt ca un leuștean sau cu un singur picior, cu un singur braț, monstru cu un singur ochi Totul dăunător și urât - plantele și animalele sunt create de A Ei ispitesc oamenii, provocând crime, trimițând dezastre și boli asupra lor, mulți dintre A pot priva oamenii motiv Se hrănesc cu sufletele oamenilor și ale animalelor; dacă o persoană a murit înainte de a împlini vârsta de de ani vârsta, asta însemna că A și-a furat sufletul (kut) pentru a-l mânca Adesea rudele pacientului sau decedatul a fost sacrificat lui A un animal, parcă și-ar fi schimbat sufletul cu sufletul unei persoane, ceea ce ameninţă A Cel mai cunoscut A : Arsan-duolai, Khara Suorun PE ABDAL, în mitologia Avarilor, Tsakhurs, Dargins, Laks (Avdal) zeul vânătorii, patronul tururilor, sălbatic capre, căprioare Unii cercetători o asociază pe A cu zeița georgiană a vânătorii Dali, al cărui cult, probabil a fost distribuită printre muntenii din Daghestan; funcțiile sale au fost transferate zeității masculine (de unde posibila origine a numelui A ) Conform credințelor țahurilor, A are grijă de animalele sălbatice, le pască, le mulge; limitează împușcarea animalelor, pedepsirea aspru pe vânătorul care a încălcat restricţiile Apariția lui A sub înfățișarea unei fiare albe sau albe o persoană prezice eșecul vânătorului Conform credințelor Laks, A împiedică fiara să fie ucisă prin devierea cu un băț săgeți (sau gloanțe) vânătorului, dacă nu i s-a făcut o rugăciune înainte de vânătoare În caz de noroc, A a fost adus la victima este inima și ficatul unui animal mort, iar oasele nu au fost aruncate și nu au fost arse - potrivit acestora, A reînvie fiară A scoate un copil nenăscut din pântecele unei femei pentru a-l face păstor de uri XX ABZAR IYASE („stăpânul hambarului”), în mitologia tătarilor din Kazan, un spirit care trăiește în curte sau în hambar De multe ori identificat cu oy iyase Era credinţa că noaptea A şi uneori de departe se arată oamenilor din formă umană sau animală Câteva animale de companie pe care le iubește, le hrănește, cai coama impletituri, altele - urmareste Prin urmare, s-a crezut că neiubitul A și este mai bine să vinzi vite, Altfel, tot va muri A i în mitologia diferitelor grupuri de tătari din Siberia de Vest îi corespund lui Mal iyase, Zangi (Sangi) baba și Peshaana V A ABZU (sumerian), Apsu (akkadian), în mitologia sumero-akkadiană, oceanul mondial al apelor dulci subterane, înconjurând pământul (posibil, designul acestei reprezentări mitologice a fost facilitat de observarea solurilor mlăștinoase din Mesopotamia inferioară, unde separă zone plane de pământ parcă ar pluti în ape proaspete care ies de sub sol) Lord A - zeul înțelepciunii Enki, templul său în Eredu(g)e (mai târziu - în Ur) a fost numit A sau „casa lui Engurra” (Sumer Engurra este sinonim pentru A ) În același timp, A a fost considerat un loc ascuns, undeva în adâncuri, unde zeii nu pot privi și unde sunt depozitați forțe puternice misterioase - eu În mitul sumerian al lui Enki și Ninmah, Enki îi comandă lui Ninmah moda in A din A argila o persoana În conceptele cosmologice babiloniene (poemul akkadian „Enuma Elish”) Apsu - personificarea oceanelor, cauza principală a vieții, întruchiparea element primordial, soțul lui Tiamat Apsu și Tiamat, interferând cu apele lor, creează primii zei ai „bătrânului” generații” – Lahmu și Lahamu (vezi v Lahama) „Tânăra generație” a zeilor irită cu ea comportamentul lui Apsu, care, împreună cu consilierul Mummu, plănuiește să-i distrugă Dar Eya (Sumer Enki) îl adoarme pe Apsu și apoi îl ucide Peste Apsu ucis, Eya construiește locuința Apsu și concepe în ea Marduk B A ABNAUAYU („omul pădurii”), în mitologia abhaziană, un uriaș monstru malefic, distins forță fizică și ferocitate extraordinare Corpul lui A este acoperit cu păr lung, asemănător perilor, el gheare uriașe; ochii și nasul - ca oamenii Trăiește în păduri dese (exista credința că în fiecare defileu al pădurii trăiește câte un A ) Întâlnirea cu el este periculoasă, pe pieptul lui A este un oțel în formă de topor proeminență: apăsând victima la piept, o taie în jumătate A cunoaste dinainte numele vanatorului sau ciobanului, cu pe cine va întâlni; dar în cele din urmă A este învins Conform celor mai multe o versiune obișnuită a poveștilor despre întâlnirile cu vânătorii, A urca în fiecare seară la colibă un cioban pe nume Chitanaa Khuhu și l-a chemat, ca răspuns, ciobanul s-a oferit să intre în luptă unică cu el, pe care A a respins-o şi a plecat Într-o zi, Huhu a recurs la un truc: a pus un bloc de lemn în pat și a acoperit mantia lui și s-a ascuns în tufișuri A a hotărât că ciobanul doarme și s-a repezit la bloc Huhu a tras și a rănit de moarte pe monstr Huhu a luat apoi toată averea lui A și s-a căsătorit cu frumoasa lui soție mier Rikiral dak (dintre Laks) C ABOTENI, în mitologia popoarelor din grupul Adi tibeto-birman (Dafla, Iri, Su-Lung, Apatani și alții) popoare din regiunea Himalaya din nord-estul Indiei) persoana întâi, din ai cărei descendenți conduc originea acestor popoare A locuia în zona Supung, care se afla undeva în estul Himalaya Din primele trei soții ale lui A s-au născut diverse creaturi ale pământului și cerului, din a patra - Ja-mir Gimbare - un fiu Abloma, strămoșul artizanilor care au creat obiecte din bronz, inclusiv clopote tibetani Spiritele rele au luat la A soţiile sale Dar A a amenințat că va lovi soarele și luna cu un arc și va distruge întreaga lume Spiritele i-au dat apoi soția Zukhuma-ne, la sfatul ei, A a fugit de spirite împreună cu soția și fiul său Zukhumane a luat cu ea doi vase din bambus: într-unul erau orez și animale domestice, în celălalt - primii oameni Spirite la final a găsit în cele din urmă pe fugari Pentru a liniști spiritele, A și urmașii lui au trebuit să le aducă victime regulate I Ch ABRAXAS, Abrasax (Arros^ac; sau A| raaa§), numele unei ființe cosmologice în reprezentări Gnostici (secole - , vezi în articolul Mitologia creștină) Conform doctrinei basilidiane (una dintre Secte gnostice - adepții lui Vasilid, secolul al II-lea, Siria), A - capul suprem al cerului și al eonilor, parcă îmbinând în chipul lui plenitudinea lor În sistemul Basilide, suma valorilor numerice incluse în cuvânt "A " șapte litere grecești ( + + + + + + + ) oferă - numărul de zile dintr-un an („totalitatea lumii timp”), precum și numărul cerurilor („totalitatea spațiului mondial”) și cerurile corespunzătoare eoni („totalitatea lumii spirituale”) Caracterul „cosmic” al celor șapte (vezi Art Numere) ca general numărul literelor subliniază semnificația dată numelui A a unei anumite epuizări a momentelor ființei, însumarea finală Numele lui A și imaginea lui iconografică (o creatură cu cap de cocoș, trupul om și șerpi în loc de picioare), cunoscute din imaginile de pe pietre-amulete, erau răspândite și în afara gnosticismului creștin, în viața de zi cu zi cult-magică a antichității târzii păgânismul sincretic În literatura secolului al XX-lea („Șapte predici către morți” de C G Jung, „Demian” de G Hesse) a folosit simbolul A pentru a exprima ideea unei unități superioare a potențelor binelui și răului suflet uman S A ABRSKIL, eroul epopeei eroice abhaze Fiind născut în mod miraculos (dintr-o fecioară imaculată), A a devenit curând un erou invincibil, apărător al poporului său El a distrus și obstacolele ferme de ferigi, spini, vita de vie salbatica Hotărât să demonstreze că este capabil de ce numai Dumnezeu o putea face, A a intrat într-o competiție cu zeul suprem Antsva Genți de piele legate de șa, plin de bolovani uriași, A s-a ridicat pe cerul lui înaripat de cal Aruncând bolovani, a scos un zgomot ca un tunet ceresc și, tăind prin nori cu o sabie, a extras fulger Înfuriată, Antsva a ordonat să-l prindă pe A și să-l închidă într-o peșteră (pestera lui A se numește Chilous- peștera kuyu din regiunea Ochamchira din RSA Abhază), unde a fost legat împreună cu un cal de un stâlp de fier A slăbește stâlpul pentru a-l smulge, dar când A este aproape de el, o pasăre coada batană stă pe stâlp A leagănă cu ciocanul spre ea; pasărea zboară, iar ciocanul lovește vârful stâlpului, împingându-l în pământ de două ori mai adânc decât înainte Conform unor versiuni ulterioare, A reușește să se elibereze, dar în sălbăticie nu suportă lumina zilei și, orbit, se retrage în munți A este tipologic apropiat de Amirani în mitologia georgiană Sh S MITOLOGIA ABHAZ, vezi art Mitologia popoarelor caucaziano-iberice ABHIRATI (sanscrită aЪkigaii, lit , „distractie”), în mitologia budistă, paradisul Mahayana situat în est, așa-numitul câmpul lui Buddha Akshobhya A este menționat în „Saddharmapundarika”, în „Gandhavyu- = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | = AVATAR e el”, dar o descriere completă a lui este dată în „Akshobhyatathagata-vyuhe” A este o un fel de utopie, care se caracterizează prin egalizarea completă a tuturor: în Armenia nu există munți, văi, pietre, toți copacii au aceeași înălțime, toți oamenii sunt la fel de fericiți, liberi de vicii, nu suferind de boli etc L M AVADDON (evr аЪасІсІop, „moarte”; greacă А | а (bѵ), în mitologia iudaică, personificarea absorbind, ascund și distrugând complet gropile mormântului și abisul lumii interlope (she-ol); o figură apropiată de îngerul morții (Ma-lah Ha-Mavet) Așa este A în Vechiul Testament (Iov : ; : ; : ; Prov : , unde se vorbește despre ea ca fiind o taină profundă, permeabilă, totuși, lui Dumnezeu), la evreiesc apocrife (Ps Sol , ; „Înălțarea lui Isaia”, etc ), precum și în literatura iudaică Cercul talmudic În mitologia creștină, A , numit în greacă Apollyon ("distrugător", litere, traducerea numelui A și, posibil, de asemenea, un indiciu al numelui lui Apollo), conduce împotriva umanității la sfârșit ori armata pedepsitoare a monstruoasei „lacuste” (Apoc , ) S A AVALLON (din irlandez аЪаІ, galeză аіаі, „măr”), în mitologia celtică „insula fericiților”, cealaltă lume, cel mai adesea situată pe îndepărtatele „insule vestice” simbolism asociat cu „insulele binecuvântaților” (un turn de sticlă sau un palat care conferă nemurirea merelor miraculoase care oferit de femeile care locuiesc pe insulă etc ), aparține stratului arhaic al tradiției, în timp ce cuvântul „A” (sub forma Awal-lah) apare inițial ca substantiv propriu în galeză genealogii în raport cu strămoșul mitic al celor mai vechi dinastii ale Marii Britanii Din galeză sursele sale au fost împrumutate de Geoffrey de Monmouth (un cronicar englez din secolul al XII-lea), folosind numele "Insula A" (lat ipzia Avaiiopiz) ca echivalent al numelui „insula merelor” (lat ipzia rotogshp) ÎN În textele medievale irlandeze, adjectivul „abblah” caracterizează insula Manannan, fiul lui Ler, deci nu este exclusă posibilitatea unei împrumuturi galeze din tradiția irlandeză Conform legendei, pe insula A după bătălia de la Kamlan a fost transferată de zâna Morgan rănit de moarte rege Arthur În secolul al XII-lea legendele mănăstirii legau localizarea lui A cu mănăstirea Glastonbury din Anglia, lângă granița cu Țara Galilor, unde se presupune că a fost descoperit mormântul lui Arthur (această conexiune se baza pe o falsă etimologie care a identificat Glastonbury cu caracterizarea lui A ca „insula de sticlă” – ipzia viiigea) S Sh AVALOKITESHVARA (Skt Аѵаіокііе-зҵага), unul dintre principalii bodhisattva din mitologia budistă Mahayana și Vajrayana, personificarea compasiunii Semnificația și originea numelui „A” nu chiar clar Cuvântul compus аѵаіоkііа-ізѵага este tradus în diferite moduri: „zeul care privește în jos”; "Lord, cine va vedea”; „Domnul pe care l-au văzut”; „zeul vederii”, etc Traducere tibetană de A - zruap-gaz-§ Shch („ochiul care vede”), mongolă - pіsІi-ёr shche^si („privind cu ochii”) Destul de este posibil ca forma originală a numelui A să fi fost аѵаіо-kіііаѵага („observând sunetele”), această formă se găsește în manuscrisele antice găsite în Asia Centrală Acest presupunerea este confirmată și de primele traduceri chineze ale sutrelor budiste, unde A poartă numele Kuan-yin ("observator al sunetelor") sau Kuan-shih-yin ("observator al sunetelor lumii"), care a supraviețuit în ciuda eforturilor depuse de la începutul secolului al VI-lea încearcă să-l înlocuiască cu Guan tzu tzai („observator suveran”), care poate fi considerată o traducere directă a sanscritului A La numele chinezesc Guan-shi-yin este un alt nume mongol Khonshim (Hongshim, Homshim) - un bodhisattva, folosit bimoe împreună cu forma corectă de sanscrită și variantele sale mongolizate: Arya-Bolo, Arya-Bula etc (în special în mitologia populară: imnuri șamanice, legende etc ) Imaginea A a apărut în ultimele secole î Hr e În Sukhavativyuha Sutra, care descrie crearea lui Amitabha Buddha cerul sukhavati, A acționează ca o emanație a lui Amitabha În Saddharmapundarika și în Samadhi Raja sutra” A joacă rolul unui salvator universal Poate lua mai multe forme (în total ) pentru a-i salva pe cei ce suferă, ale căror strigăte și gemete le aude A poate acţiona ca zeu hindus (Brahma, Ganesha, Vishnu, Shiva etc ), ca un Buddha, ca orice ființă și se alătură orice sferă a samsarei (inclusiv iadul) În „Karandavyuha-sutra” de mai târziu, cultul lui A a atins punctul culminant A Mulți mai mulți buddha sunt venerați aici, chiar și unele trăsături ale zeului creator îi sunt atribuite Cultul lui A , care a apărut în India, a fost dezvoltat mai ales în China și în alte țări din Orientul Îndepărtat Est (cf japonez Kan-non) Începând din secolele VII-VIII are loc o schimbare de sex A ; alături de imaginea masculină a lui A a apărut și una feminină, mai târziu el deplasează masculinul În Vajrayana A ia diverse imagini și nume El este portretizat uneori arătând ca un prinț indian (Sinhanada A ), uneori ținând o floare de lotus (Padmapani), uneori cu patru brațe (Shadakshari A ), apoi având fețe și de mâini (Ekadashamukha A ), etc Legătura lui A cu Amitabha este, de asemenea, subliniat aici, dar pe lângă faptul că A locuiește în sukhavati, el are și a lui paradis pe munții înzăpeziți - Potala A Vajrayana este venerat în budismul tibetan, unde este pământesc manifestările sale sunt considerate șeful școlii Kagyup Karmapa și șeful școlii Gelukpa - Dalai Lama L E Myall AVATARA (indiana antică аѵаіага, „coborâre”), în mitologia hindusă, coborârea unei zeități pe pământ, întruparea sa într-o ființă muritoare de dragul „salvarii lumii”, restabilind „legea” și „virtutea” (dharma) sau protecția adepților lor (Bhag -g , - ), menținând în același timp zeitatea în parte natură divină și dobândirea de către el a unei naturi parțial pământești Originea conceptului de A atestat la brahmani Avalokitesvara Mongolia Bronz secolele XVII-XVIII Moscova, Muzeul de Artă Orientală Conform lui Shatapatha Brahmana, Prajapati s-a întrupat odată ca un mistreț și a ridicat pământul din oceanul lumii (XIV , , ) și altă dată - într-o țestoasă care a dat naștere tuturor viețuitoarelor (VII , , ) În același Shatapatha Brahmana (I ), Prajapati se încarnează într-un pește miraculos care salvează primul om Manu din Potop Mitul avatarurilor tuturor zeilor, în frunte cu Narayana, a coborât la pământ de dragul eliberării lui de excesele danavas, raksha-sovs, gandharvas și șerpi, se spune în „Ma- habharate” (I - ) Pe măsură ce poziția dominantă în panteonul hindus a început să fie ocupată Vishnu, ideea lui A este asociată în primul rând cu numele său În Mahabharata, Ramayana și apoi Puranas, unde doctrina lui A capătă o formă canonică, mituri despre numeroase A Vishnu, dintre care zece sunt în general recunoscute și cele mai venerate: Bodhisattva Padmapani (Avalokitesvara) Pictură murală din secolele IV-V Ajanta AUGIA | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | =P= ) Matsya („pește”) În primul său A Vishnu îl înlocuiește pe Prajapati în legenda brahminică a inundațiilor Potrivit Ma-habharata și Puranas, încarnat ca un pește, Vishnu îl salvează pe al șaptelea Manu de la potop - Vaivasvata, precum și mulți rishi și semințele tuturor plantelor pe care Manu le ia cu el pe navă De versiunea Bhaga-vata Purana, Vishnu în acest A ucide și demonul Hayagriva și returnează cele furate demon patru Vede ) Kurma ("broasca testoasa") O versiune timpurie a acestui A este atestată în Shatapat-ha-brahmana și reflectă idei arhaice despre craniul heh ca o forță cosmogonică În versiunile Vishnuite ale mitului lui Vishnu sub forma unei țestoase se scufundă pe fundul oceanului lăptos pentru a salva valorile care au murit în timpul inundației Zeii și asuras instalează Muntele Mandara pe broasca țestoasă ca un vârtej și, înfășurând un șarpe în jurul lui Vasukas (vezi Shesha) încep să amestece oceanul, din care extrag băutura nemuririi Amrita, zeița Lakshmi, luna, Apsara Rambha, vaca care dorește Surabhi și alte ființe sacre și articole ) Varaha („mistreț”) Legenda brahminică a mistrețului Prajapati este în acest caz atribuită lui Vishnu Pentru a salva pământul, pe care demonul Hiranyaksha l-a înecat în ocean, Vishnu s-a întrupat ca un mistreț, l-a ucis demon într-un duel care a durat o mie de ani și a ridicat pământul pe colți ) Narasinha („om-leu”) În acest A Vishnu eliberează pământul de tirania demonului Hiranyakasipu, care a primit de la Brahma darul invulnerabilităţii Hiranyakashipu și-a persecutat sever fiul Prahlada, un devot zelos al lui Vishnu; Vishnu, luând forma unui jumătate de om, jumătate de leu, a apărut pe ajută-și adeptul și sfâșiat de ghearele unui demon ) Vamana („pitic”) Regele Daitya Bali, datorită faptelor sale ascetice, a câștigat putere asupra triloka - trei lumi (cerul, pământul, lumea interlopă) și a subjugat zeii Vishnu sub formă de pitic a apărut în fața lui Bali și i-a cerut cât de mult pământ a putut măsura cu cei trei pași ai săi După ce a primit consimțământul daityei, Vishnu a acoperit cerul și pământul cu primii doi pași, dar de la al treilea pas s-a abținut, lăsând Bali lumea interlopă - Patala Acest A se bazează pe mitul cosmogonic „Rigveda” despre cele trei trepte ale lui Vishnu (I ; I ; I etc ) ) Parashurama („Cadru cu un topor”) Încarnându-se în fiul brahmanului Jamadag-ni - Parashurama, Vishnu a exterminat mulți kshatriya și a eliberat varna brahmanilor de opresiunea lor ) Rama și ) Krishna - principalul A Vishnu, care a devenit obiecte independente ale celor mai importante hinduse culte și posedând propria lor mitologie ramificată ) Buddha În A Buddha Vishnu îi ispitește pe cei care sunt instabili în credință să abandoneze datoria și reverența religioasă Vedele și prin aceasta îi condamnă la moarte (Vishnu Pur , - ) Încarnarea lui Vishnu în Buddha reflectă tortura interpretării de către hinduism a învățăturilor lui Buddha și includerea imaginii sale în panteonul hindus ) Kalki („cal alb”) Vishnu, stând pe un cal alb, cu o sabie scânteietoare în mână, distruge răufăcătorii, restaurează dharma și se pregătește pentru viitoarea renaștere a lumii Acesta este singurul „viitor” mesianic A Vishnu și se va întâmpla, conform cronologiei mitologice, la sfârșitul Kaliyuga (vezi Sud), din perioada istorică temporară Împreună cu A Vishnu în mitologia hindusă, A Shiva (în principal sub forma unui ascet și a unui profesor de yoga; există de A lui), dar nu au dobândit aceeași importanță ca și A Vishnu P A Grintser AUGIUS (Aiueias;, Anuyoad), în mitologia greacă, regele tribului Epeev din Elis, fiul lui Helios (opțiuni: Poseidon, Epey, Forbant) și Hyrmina A deţinea nenumărate turme date lui de tatăl său (Aroiios II ; Tieosg ) Într-o singură zi, Hercules i-a promis lui A să curețe mulți ani necurățat, îngroșat curte de gunoi de grajd (una dintre muncile lui Hercule - curățarea grajdurilor Augean); pentru aceasta A trebuie da lui Hercule o zecime din vitele lui El a deviat râurile care curgeau în apropiere și le-a direcționat apele încât au spălat toate impuritățile A , aflând că Hercule a acționat la ordinele lui Euristheus, nu i-a dat plată de acord, care a provocat un război, la început nereușit pentru Hercule, pentru că a venit în ajutorul lui A nepoţii lui Molionides Apoi Hercule l-a ucis pe A și pe fiii săi, a capturat-o pe fiica lui A Epicaste (care a născut G fiul lui Testal) Există, de asemenea, un mit că A nu a fost ucis de Hercule, și-a întors regatul, unde după moarte, a fost venerat ca un erou (Raiz V ; V ) Fără îndoială că mitul despre A este legat de cultul soarelui, despre după cum demonstrează atât originea lui A (fiul lui Helios), cât și semnificația numelui („cel strălucitor”) M A AVD DZUARY (literal, „șapte sfinți, zei”), în mitologia osetă, o zeitate care combină șapte zeități comune (de exemplu, Alardy, Uastirdzhi, Uatsilla, Tutyr) și locale Adoptat de la alani, în a căror mitologie a jucat un rol important A D trăiește în cer, uneori apare pe pământ sub forma unui strălucitor o pasăre luminoasă cu aripi mari, luminând poteca Cultivarea cerealelor depinde de A d , creșterea numărului de animale, eliberarea oamenilor și animalelor de boli A K ABEL (evr yevi, posibil din Akkad aria, „fiu”; greacă A|ZeA,), în narațiunea Vechiului Testament al doilea fiul strămoșilor poporului lui Adam și Eva, „păstorul oilor”, ucis de fratele său mai mare, fermierul Cain din invidie: jertfa adusă de Cain („din roadele pământului”) a fost respins de Dumnezeu, iar jertfa lui A (de către primii născuți ai turmei sale) - primit în mod favorabil (Geneza : - ) Pentru mai multe despre dezvoltarea parcelei, reflectarea ei în artă și literatură, vezi art Cain În Noul Testament, A este primul martir, primul drept persecutat, începe cu el o serie de uciși nevinovați (Mat : ; Luca : ; Evr : ; : ; Po : ) Imaginea lui A ca victimă nevinovată, primul drept dezvoltat de tradiţia creştină ulterioară, care îl consideră pe A în multe privinţe ca un tip al lui Isus Hristos (păstorul oilor; un om care a oferit o jertfă dreaptă; un om care a îndurat moarte violentă) AVIMELECH (evr abіteІekІі, „tatăl meu este regele”), în tradițiile Vechiului Testament: ) regele Gherarului (orașul Filisteni), un personaj din legendele despre Avraam și Sara și despre Isaac și Rebeca (atât Avraam, cât și Isaac sunt emise din prudența soțiilor lor față de surori, pentru a nu muri de dragul umplerii haremului lui A ; Gen ; ); poate cuvântul „A” a fost folosit de naratorii evrei nu ca nume propriu, ci ca transferul titlului ereditar al conducătorilor Gerars (cf în diferite epoci și în diferite limbi titluri cu semnificații similare, de ex turc, „atabek” sau persan, „padishah”); ) fiul lui Ghedeon dintr-o concubină, care a pretins puterea regală, a ucis dintre frații săi și trei ani Avatarurile lui Vishnu Varaha Piatră secolul al VI-lea Udaygiri Varaha Granit secolul al VII-lea Mahabalipuram Narasinha Piatră c Ellora, Templul Kailasanatha = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =D ABRAHAM Avraam, Sara și trei îngeri Vederea lui Abraham sub stejarul Mamry Mozaic - Roma, biserica Santa Maria Maggiore stăpânirea timpurie asupra Sihemului și apoi intrarea într-un conflict cu locuitorii din Sihem etc împlinirea blestemului care a murit în timpul asediului cetății Tevets (rănit de moarte de o femeie, aruncându-i în cap un fragment de piatră de moară, A a poruncit să-l înjunghie cu o sabie ca să nu li se spună că „femeia l-a ucis” – Tribunal ); caracter eroic în timpul trecerii de la stăpânirea patriarhală „judecători” monarhiei S A AVONAVILONA, în mitologia indienilor din America de Nord (dintre tribul Zuni), zeul creator și cauza principală a tuturor lucrurilor A , fiind în întunericul originar și în spațiul infinit, trimis la gândul lui, din care s-au ivit ceturi care conţin germenii vieţii Mai târziu A a luat forma soarele și sub influența luminii și căldurii sale, cețurile, căzute sub formă de ploaie, au format mările Dintr-o particulă al propriului său corp, A a creat lumi gemene: o mamă pământ cu patru acoperiri și un tată cuprinzător - raiul din care pornește toată viața ulterioară A este întruchipat în cupola cerească, lumină, aer și nori A V Avraam (evr 'a'gayat, cf numele 'a-bu-ga-ti, atestat în textele cuneiforme mesopotamiene din a -a jumătate a mileniului III î Hr e , precum şi în cele descoperite în anii texte din siriacul Eb-la din a -a mie î Hr e ), în tradițiile Vechiului Testament, alesul lui Iahve, care a încheiat un „legământ” (alianță) cu el, unul dintre patriarhi, strămoșul evreilor și (prin Ismael) al arabilor Conform tradiției, inițial numele Avram (în două silabe), dar sub forma unei favoare deosebită primită de la Dumnezeu un adaos la numele său silabă suplimentară (Geneza : ) Fiul lui Terah (Terah), a cărui genealogie este urmărită până la Sem (Gen ), originar din orașul Ur din sudul Mesopotamiei (bibl Ur al caldeilor, vezi Gen , ) Prin urmare, Strămoșii lui A trăiau „dincolo de râu” (dincolo de Eufrat) și erau păgâni (Iosua : - ) Dumnezeu cere de la el: „Ieși din țara ta, din rudenia ta și din casa tatălui tău, în țara pe care ți-o voi arăta” (Geneza : ) Acest act special concentrează toată drama rupturii cu viața anterioară, cu inerția ancestrală conexiuni, de dragul încrederii și devotamentului față de zeitate Psihologie subiectivă și motivație mentală „conversia” religioasă este complet absentă din narațiunea biblică tradiție ulterioară Iudaismul a căutat să umple acest gol Legendele post-biblice descriu, de exemplu, modul în care A trece printr-o căutare a unui principiu superior în lumea elementară, dar constată că gloria soarelui este limitată timpul zilei, gloria lunii este timpul nopții, acel foc este stins de apă, apa este un dar al norilor, al norilor împrăștiat de vânt etc (un motiv popular popular de găsire a celui mai puternic) - totul are propria limită, cu excepția zeului creator (comentariul talmudic la cartea Genezei - „Geneza Rabba” , și etc ), iar A într-un act de alegere conștientă preferă acest zeu tuturor celorlalți supraoameni patroni Aceasta îl pune pe A în conflict cu lumea păgână, începând cu propria sa familie (se presupune că tatăl său nu a fost doar un idolatru, ci și un sculptor de idoli) Abia născut, se dovedește A o victimă a persecuției lui Nimrod, îngrozită de predicțiile astrologice; ulterior Nimrod cere de la A să se plece în fața idolilor sau în fața lui Nimrod însuși și, pentru refuz, îl aruncă într-un roșu cuptorul din care A a fost salvat de Dumnezeu (Ps -Ionatan la Geneza , , Rezikia gabaii etc ) (motivul cuptorului, paralel cu tradiția celor trei tineri, așa cum este aplicat la A se bazează pe un joc de cuvinte sau lexical neînțelegere, deoarece „Ur al caldeilor” este citit și în ebraică drept „focul caldeilor”) În aceste legende A - prototipul martirului credinței; în altele el apare ca un prototip al predicatorului credinţei supravietuit convertire, el încearcă să-și convertească tatăl, fratele și gospodăria; pentru că a refuzat să creadă că toată casa a fost arsă foc din cer, - spune monumentul apocalipticului iudaic târziu „Apocalipsa lui Avraam” ÎN alte texte descriu modul în care A a învățat cunoașterea lui Dumnezeu pe bărbați și pe soția sa Sarah - femei Uită-te la A ca asupra primului săvârșitor al unui act de credință și, în această măsură, „părintele credincioșilor”, a fost acceptat de creștinism (Gen , ; Fată , - ) Potrivit legendei, la porunca lui Iahve, A , la varsta de de ani, pleaca impreuna cu sotia sa Sara, nepotul lui Lot, cu proprietăți și poporul său în Canaan (Gen , ), unde conduce viața șefului patriarhal al clanului nomazilor pastorali Altare tradiționale din Palestina (Shechem, Betel etc ) sunt legate prin narațiunea biblică de traseele nomazilor săi și de locurile noii revelații ale Domnului, confirmând în mod repetat mila Lui față de el În vremuri de foamete, A intră în Egipt, unde, cu viclenie naivă, o trece pe Sara drept sora lui, pentru a nu fi ucis când faraonul o pretinde pentru haremul lui Sarah chiar ajunge cu Faraonul, dar castitatea ei este minunată protejat de Dumnezeu, iar faraonul înspăimântat se grăbește să umple extratereștrii periculoși cu daruri și să le trimită afară ei de la tara ( , - ) Împărțirea zonelor nomade între A și Lot îi atribuie Canaanului lui A ; el se instalează în pădurea de stejari din Mamre, lângă Hebron, și ridică acolo un altar Domnului ( : - ) Apoi A acționează ca un erou- războinic: în fruntea slujitorilor săi înarmați, el face cu succes o campanie împotriva regelui Elamului și s-a aliat cu el împărați pentru a-l elibera pe captivul Lot ( , - ) La întoarcere, primește de la Melchisedec binecuvântarea preoțească și darul pâinii și vinului (pentru tradiția creștină - un prototip al sacramentului), dând lui, ca prototip al preoției Vechiului Testament, o zecime din pradă ( , - ) Între timp A se îngrijorează lipsa lui de copii: el este deja gata să-l numească pe slujitorul său în vârstă, Eliezer, ca moștenitor, dar Domnul Avraam jertfa lui Avraam Relief de L Ghiberti pentru ușile de nord ale baptisteriului Florența, Muzeu național îi dă urmaşi Sarah o invită pe A să „intre” la roaba ei Agar, pentru ca copilul conceput să fie luat în considerare copilul doamnei; Așa se naște Ismael Urmează o nouă manifestare a lui Iahve, în semnificația ei depășindu-i pe toate precedentele, însoțite de cerința pentru toată viața lui A : „umbla înaintea mea și fii fără prihană” ( : ); Iahve încheie un „legământ etern” cu A , moștenitorii ale cărui drepturi și obligații vor fi descendenți ai lui A nu din Agar (deși primesc și ei o binecuvântare), ci din Sara; semn de „legământ” circumcizia tuturor copiilor de sex masculin ar trebui să slujească ( : - ) Dumnezeu vine din nou la A sub forma trei străini (îngeri) întâlniți de A și Sarah la pădurea de stejari din Mam-re cu ospitalitatea obișnuită (Creștinii au văzut în acest fenomen prima revelație a misterului trinității zeității); promite un fiu Sarah, care o nedumerește pe Sarah în vârstă ( : - ) Din A trei pelerini merg să execute judecata asupra cetăţilor rele Sodoma şi Gomora; A mijloceşte pentru păcătoşi şi cere succesiv milă în fiecare oraş în care sunt , , , , sau cel puțin drepți ( , - ) Episodul invadării lui Abimelec, rege Gerarsky, despre castitatea lui Sarah ( ) reprezintă o corespondență completă cu ciocnirea cu faraon În împlinirea promisiunii lui Iahve, se întâmplă imposibilul: centenarul A și bătrânul de nouăzeci de ani Se naște fiul Sarei, Isaac Conflict asupra dreptului de naștere (Ismael este cel mai mare, dar Isaac este destul legal și, în plus, a primit o binecuvântare specială de la Dumnezeu) duce la exilarea lui Agar și Ismael ( , - ) Punctul culminant tragic al drumului lui A ca „prieten al lui Dumnezeu” este un test al credinței sale: acum că A există, în cele din urmă, Isaac - singura speranță pentru continuarea familiei (pentru că Ismael a fost trimis departe), A trebuie renunta la aceasta speranta Dumnezeu cere: „Ia-ți singurul fiu, pe care l-ai iubit, Isaac, du-te în țara Moria și adu-l acolo ca ardere de tot” ( : ) A se supune; De Pe drum are loc o conversație între fiul și tatăl său, plină de ironie tragică Și Isaac a zis lui Avraam, tatăl său lui: — Tatăl meu! Iar el a spus: „Iată-mă, fiul meu!” Și a zis: „Iată focul și lemnele, unde este mielul ardere de tot?” Și Avraam a zis: „Dumnezeu își va pune la dispoziție un miel pentru arderea de tot, fiule” ( : - ) Doar in în ultimul moment, când Isaac legat zace pe altar și A și-a ridicat mâna cu un cuțit la înjunghie-l, îngerul oprește jertfa; în locul lui Isaac, victima este încurcată cu coarne în desișurile unui berbec ( , - ) A a fost răsplătit pentru loialitatea față de o nouă binecuvântare slava lui însuși și a urmașilor lui de la Domnul ( , - ) După moartea Sarei, A se căsătorește cu o femeie conform numit Keturah (Ke-turah), el mai are fii A moare la vârsta de de ani, „cu părul gri bun, îmbătrânit și saturat [de viață] ”( , ), și este înmormântat lângă Sarah în cimitirul familiei din pestera lui Mah-sang Imaginea biblică a lui A combină o serie de fațete Acesta este eroul - strămoșul evreilor și prin fiii din Agar și Keturi - diverse triburi arabe; prin nepotul său Esau (fiul lui Isaac) - progenitorul edomiților; Cu el este legat (prin nepotul său Lot) de originea moabiților și amoniților În povești despre încheierea unui legământ cu Domnul, stabilirea circumciziei etc n acţionează ca un erou al sacrului narațiune etiologică În cele din urmă, în ospitalitatea lor, în grija lor pentru căsătoria lui Isaac (Gen ) el este întruchiparea virtuților bătrânului patriarhal al clanului Mai departe mitologizarea imaginii lui A în literatura iudaică târzie sporește trăsăturile unui erou cultural (A se dovedește a fi primul profesor de astronomie și matematică, inventatorul alfabetului etc ) S S Averintsev Scena lui A sacrificându-l pe Isaac este surprinsă în picturile sinagogilor din Dura-Evropos (mijlocul secolului al III-lea) și Bet- Alfa (prima jumătate a secolului al VI-lea), catacombele lui Priscila din Roma (sfârșitul secolului al III-lea - începutul secolului al IV-lea), într-o miniatură medievală (Evanghelia lui Echmiadzin din secolul al X-lea etc ), în decorul plastic al catedralelor medievale (sculptural grupul catedralei din Chartres etc ), reliefuri (reliefuri pentru ușile baptisteriului florentin de F Brunelleschi și L Ghiberti), în picturile lui A del Sarto, I Rubens, Rembrandt, A I Melhisedec îi aduce daruri lui Avraam Mozaic - Roma, Biserica Santa Maria Maggiore Avraam și Melchisedec Ușa altarului de D Bouts - Leuven, Biserica Sf Petru =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i AUSTRALIAN MITOLOGIE jertfa lui Avraam pictura Rembrandt Leningrad, Schitul Losenko Scena binecuvântării lui A Melchisedec a fost întruchipată în mozaicurile bisericilor Santa Maria Maggiore în Roma și San Vitale în Ravenna; frescă de Rafael, picturi de D Bouts, L Lotto, Tintoretto, Rubens, P Lastman, G A Tiepolo În arta bizantină și antică rusă, cea mai populară a existat o scenă a sosirii a trei rătăcitori la A , înfățișată sub formă de îngeri (o frescă a lui Teofan Grecul în bisericile Schimbarea la Față a Mântuitorului din Novgorod, Moscova, Novgorod și icoane Pskov; Vezi si Treime) Printre operele de artă vest-europeană pe acest subiect se numără relieful Ghiberti, frescă Rafael, gravuri de Luca de Leiden și X Holbein cel Bătrân, picturi de L Carracci, P Lastman, Rembrandt, A E Murillo, A de Gelder și alții În arta medievală, a găsit și întruchipare complot - strămoș A în paradis cu sufletele drepților morți în genunchi sau în pântece - „Sânul lui Avraam” („Golden Gate” Catedrala Freiberg, „Princely portal" al catedralei din Bamberg, pictura Catedralei Adormirea Maicii Domnului din Vladimir) În arta secolelor - Au fost dezvoltate și alte comploturi: un cerc de scene asociate cu A , Sarah și Hagar (vezi v Hagar), „Avraam îi instruiește pe egipteni în astronomie” (Giorgione) și alții A (din Evul Mediu târziu) mai des apare sub forma unui bătrân bărbos maiestuos AVR AGA MOGOY (аbуgui toyаі), Abarga Mogoy (Buryat ), Avarga Moga (Kalm avry moya), în mitologie Șarpele uriaș al popoarelor mongole Evident, este o modificare a imaginii șarpelui lumii, trăind în subteran sau pe fundul mării (inițial - oceanele) Conform unor convingeri, închis într-o cetate subterană; o serie de legende toponimice leagă originea rocilor (Dzaisan- Tolgoi, Taikhir-chulu etc ) cu bogatyrul umplând o groapă sau o peșteră de munte, prin care A M a răpit pe oricine zi si vite În poveștile fabulos de epice, A M este un monstru fantastic; amenință eroul în copilărie, atacă cuibul păsării uriașe Khangarid (Garuda), dar eroul își salvează puii (cf vechiul mit indian despre lupta lui Garuda cu șerpii, precum și o poveste a mântuirii între o serie de popoare turcice eroul puilor păsării Karakus sau Simurgh din balaurul Azhdarkh) Ca un gigant spațial subacvatic și ca monstru htonic A M se corelează cu peștele uriaș Avraga Dzagasan în mitologie popoarele mongole Deoarece șarpele lumii A M este comparabil cu dragonul lu Disponibilitate în Tuva modificarea mitologiei numită după A M (șarpe uriaș numit Amyrga Mogus, Temir Mogus, Amyrga Mos, Mos) îl face pe A M înrudit cu o altă categorie de monștri mitici: cu fabulos de epic cu multe capete Mus, mâncător de oameni uriași, sau mangustă S Yu Neklyudov AURORA (lat Aigoga, din aiga, lit , „briza dinainte de zori”), în mitologia romană zeița zorilor Corespunde grecului Eos AVSENI, Bausen, Ovsen, Tausen, Usen, în mitologia est-slavă, un personaj asociat cu începutul ciclului solar de primăvară („Du-te acolo Ovsen și noul an”) și fertilitate Uneori în cântecele populare par antropomorfe Atributele lui A sunt caii Se poate presupune Legăturile genetice ale lui A cu Usinynul Baltic și alte ind Ushas V T , V I AVSON (Anashu), în mitologia greacă, fiul lui Ulise, născut din nimfa Calypso sau o vrăjitoare Kirka (Circe) A a fost considerat strămoșul Avsonilor, cel mai vechi trib din sud-vestul Italiei V Da MITOLOGIA AUSTRALIANĂ, mi- fologia aborigenilor din Australia, care au stabilit acest continent în mezolitic și neolitic târziu și a păstrat o cultură foarte arhaică A m este strâns legată de viața rituală a australianului triburi și reflectă cultele totemice și riturile intichium (reproducția magică a animalelor totemul său), cultul calendaristic al marii mame din nordul țării și cel universal răspândit rituri de iniţiere Ca parte a ritualurilor de inițiere în fața tinerilor care sunt inițiați în categorie membri adulți cu drepturi depline ai grupului local și comunității totemice, au fost puse în scenă mituri pentru a le transmite elementele de bază ale înțelepciunii tribale tradiționale Unele mituri sunt strict legate de ritualurile, fiind parte integrantă a acestora și duplicându-le simbolic, altele sunt relativ independente din ritualuri, dar includ informații clasificate sacralizate (de exemplu, rute de călătorie strămoșii totemici) Alături de miturile ezoterice care sunt inaccesibile celor neinițiați, există exoteric, destinat să sperie pe cei neinițiați sau divertismentul general (cel din urmă sunt pe cale de a transforma mitul într-un basm) Indiferent cum sunt legate miturile și ritualurile individuale (vezi Rituri și mituri), în MITOLOGIA AUSTRALIANĂ ■=»=i | =i | =i | =i | =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =n=i | =n=i | = În principiu, ele sunt unite printr-o singură semantică mitologică, un singur sistem simbolic Dacă, de exemplu, miturile în sine, dedicate rătăcirilor strămoșilor totemici, sunt concentrate pe descriere locurile pe care le-au vizitat și urmele pe care le-au lăsat acolo (dealuri, lacuri, rădăcini de copaci etc ), apoi cântecul are ca scop în principal glorificarea acelorași eroi, iar dansul ritual care însoțește cântecul, înfățișând în principiu aceleași rătăciri, urmărește în primul rând imitarea mișcărilor animalului Izolarea noilor veniți supuși ritului de inițiere se reflectă în mit ca plecarea eroului, înghițindu-l monstru și scuipatura ulterioară (sau eliberarea de către rude din corpul monstrului) Nu există o singură mitologie a australienilor Există doar o serie de tipologice sisteme tribale arhaice similare Ideile despre cosmos în ansamblu sunt slab dezvoltate, în mituri apare în principal nu macrocosmosul, ci microcosmosul (mai precis, mezocosmosul) sub forma unei pupi teritoriul grupului local și al vecinilor săi cei mai apropiați (uneori grupul local se dovedește a fi păstrătorul unei părți din mit, acțiunea în care se desfășoară pe teritoriul său) Prin urmare, cel mai mult miturile comune australiene sunt în natura tradițiilor locale care explică originea toate locurile vizibile și obiectele naturale - dealuri, lacuri, surse de apă, gropi, copaci mari etc , care se dovedesc a fi un „monument” pentru activitățile unui erou mitic, urme tabăra lui, locul transformării sale în churinga Traseele rătăcitoare ale eroilor mitologici sunt mai ales în direcția de la nord la sud și sud-est, care corespunde aproximativ cu direcția aşezarea continentului Acțiunea din miturile australiene este atribuită unei epoci mitologice antice speciale, care se opune timpului empiric actual (vezi timpul mitic) Numele erei mitice variază între diferitele grupuri tribale: Altira - printre Aranda, Mura - printre Dieri, Dzhugur - printre Alurij, mungam - la binbing-ga etc ; unele triburi australiene au o eră mitică a creației notat cu același cuvânt ca „vis” În literatura etnografică anglo-australiană termenii „sіgeat ite” și „sіgeatіshg” sunt desemnări general acceptate ale timpului mitic Câteodată „Visele” eroii mitici și-au încheiat ciclul de viață, chemați la viață oameni, animale și plante, a determinat terenul, a stabilit obiceiuri obiecte sacre în care se află în cele din urmă transformate - naturale (roci, copaci) sau artificiale (chringas), salvați-le putere magică și poate fi un teren de reproducere pentru animale totem sau o sursă de „suflete” copii nou-născuți, despre care unele triburi îi consideră reîncarnarea strămoșilor lor Evenimente ori, „visele” pot fi reproduse în vise și ritualuri ale căror participanți într-un anumit sens sunt identificați cu strămoșii reprezentați Printre triburile din Australia Centrală (de exemplu, printre Aranda și Laurity), eroii mitici sunt, de regulă, strămoși totemici, creaturi de natură dublă - antropomorfă și zoomorfa, progenitori și creatori o anumită rasă de specii de animale sau plante și, în același timp, un grup uman, care consideră aceste animale ca fiind totemul său Aproape toate miturile totemice ale Arandei și Loritiei sunt construite după aceeași schemă: strămoșii totemici singuri sau într-un grup se întorc în patria lor - la nord (mai rar - la vest) Căutările sunt enumerate în detaliu mâncare, mese, tabere, întâlniri pe parcurs Nu departe de patrie, în nord, are loc adesea o întâlnire cu „oameni eterni” locali ai aceluiaşi totem După ce au atins obiectivul, eroii obosiți intră într-o gaură, o peșteră, sub pământ, transformându-se în stânci, copaci, churinge În locurile de parcare și mai ales în locurile morții (mai precis, retragerea în pământ) se formează centri totemici În unele mituri (de exemplu, despre oameni-ko-tah), totemic eroii poartă cu ei baghete emblematice, pe care le folosesc ca armă sau unealtă pentru a sparge drumul în roci (formațiune în relief), churinge și alte obiecte de cult Uneori, protagoniștii mitului sunt liderii care conduc un grup de tineri care au doar a trecut ritualul inițierii; grupul efectuează ceremonii de cult pe parcurs în scopul reproducerii totemul tău Călătoria poate căpăta caracterul zborului și al urmăririi: un mare cangur gri fuge de o persoană din același totem, o persoană cu ajutorul tinerilor ucide un animal, care apoi învie, atât (animal și om) se transformă în churinga; cangurii roșii și gri fug de oamenii câini și apoi dintr-un om-suc-la; doi șerpi sunt urmăriți de oameni ai aceluiași totem; pestii sunt urmariti de un crab si apoi de un cor-moran; unul dintre emul care alerga a fost sfâșiat de câini etc (nu este clar dacă aceste cazuri sunt animale, oameni sau ființe de natură duală; în cea mai mare parte, probabil, se referă la acestea din urmă) Fenomenele cerești nu ocupă un loc atât de mare în A m , în special printre Aranda și Laurita, ca în mitologii dezvoltate Cunoscuta mitologie Aranda este imaginea „stăpânului cerului” (Altiira, după K Strelov) foarte pasiv și nu joacă un rol semnificativ în comploturile mitologice Câteva povești despre corpurile cerești sunt incluse în cercul miturilor totemice Luna (luna) este reprezentată de un bărbat, aparținând inițial totemului opossum Cu un cuțit de piatră, luna se ridică spre cer, rătăcește spre vest, apoi coboară copacul la pământ După ce a mâncat oposume, luna crește în mărime (lună plină), obosită, ia forma unui cangur cenușiu; în această formă, tinerii îl ucid, dar unul dintre ei salvează un os de cangur, din care luna (luna nouă) crește din nou Soare pare a fi o fată care s-a cățărat într-un copac la cer, Pleiadele - fete din totemul bandicoot, care a asistat la ceremonia de iniţiere a tinerilor şi din acest motiv s-a transformat în pietre și apoi stele Unii strămoși totemici Aranda acționează ca eroi culturali În timpul călătoriilor lor ei a introdus diverse obiceiuri și ritualuri Focul este produs de un reprezentant al totemului cangur gri din corp cangur gri uriaș pe care îl vânează (comparați cu runa kareliană-finlandeză despre obținerea Väinämöinen de foc din burta unui pește de foc); comploturi mitologice similare sunt tipice pentru economie primitivă, în care predomină însuşirea fructelor finite ale naturii de către om Două Bărbații șoim care au venit din nord în țara Aranda îi învață pe alți oameni cum să folosească piatra topor Regulile de căsătorie uitate de oameni sunt din nou stabilite de unul dintre strămoșii totemului cangur - broaște săgeți pe nume Ka-tukankara Introducerea regulilor de căsătorie este atribuită și bărbatului emu Introducerea ritualurilor de inițiere, care joacă un rol important în viața triburilor australiene și sunt asociate cu operațiunile rituale asupra corpului sunt atribuite strămoșilor totemici - pisici sălbatice și mu-soparle holovkas Legende despre rătăcirile „poporului etern” din vremurile lui Altira, care mai târziu au devenit șopârle- mușterii, joacă un rol important, dobândind caracterul de antropogonic și parțial mit cosmogonic (vezi mituri antropogonice, mituri cosmogonice) Tradiția le face referire rătăciri până la cele mai vechi, dar legendele înseși marchează, aparent, o mai puțin primitivă o etapă în dezvoltarea mitologiei, deoarece ei vorbesc în esență despre apariția „umanității” și nu despre originea vreunui grup de totem Potrivit acestor legende, pământul a fost inițial a fost acoperită de mare (un concept larg răspândit în diverse sisteme mitologice) și mai departe versanți de stânci ieșind din apă, pe lângă eroii mitici „eterni”, au existat deja așa-numitele rella manierinha (adică „oameni lipiți”, după Strelov) sau inapatua (după A Spencer și F Gillen) - grămezi creaturi neajutorate, cu degetele și dinții lipiți, urechile și ochii închisi Altele asemanatoare „larvele” umane trăiau în apă și semănau cu carnea crudă Chiar și după ce pământul s-a uscat eroul mitic - strămoșul totem al „șopârlelor” - a venit din nord și a separat embrionii umani unul de altul, tăiat prin ochi, urechi, gură etc , i-au circumcis cu același cuțit (aici parțial reflecta ideea că doar ritul de inițiere „termină” o persoană), i-a învățat să facă foc prin frecare, gătiți mâncare, le-a dat o suliță, un aruncător de suliță, un bumerang, fiecare cu câte un chu-ringa (ca păstrător sufletul său), a împărțit oamenii în fratrii („pământ” și „apă”) și clase de căsătorie Aceste acțiuni permit considera acest personaj mitic ca fiind tipic mitologiei primitive a culturalului erou demiurg Alături de conceptul mitologic „evoluționar” al originii oamenilor din imperfect ființe, în unele mituri Aranda eroii „eterni” ai „epocii viselor” acționează ca autentici strămoșii oamenilor și animalelor Conform mitului grupului de totem bandicoot, =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | AUSTRALIAN MITOLOGIE sub axile unui anumit strămoș totem pe nume Karora, au ieșit bandicoots, iar în zilele următoare fii - oameni care au început să vâneze acești bandicooți (cf nașterea uriașilor de sub brațele lui Imir în mitologia nordică) Acest mit antropogonic și în același timp totemic împletit cu mitul cosmogonic: la începutul timpurilor era întuneric și noaptea constantă apăsa pe pământ, ca o perdea de nepătruns, apoi a apărut soarele și a împrăștiat întunericul peste Ilba-lintya (centrul totemului bandicoots) Legende similare despre rătăcirile strămoșilor totemici, care sunt disponibile printre alte triburi australiene, înregistrate mai puțin complet Printre Dieri și alte triburi care trăiau la sud-est de Aranda, în jurul lacului Eyre, există numeroase legende despre rătăcirile lui mura-mura - eroi mitici asemănători „eternului” oameni” aranda, dar cu trăsături zoomorfe mai slabe Cu rătăcirile lui mura-mura de asemenea formarea diferitelor trăsături ale peisajului, introducerea exogamiei și to-temicului nume, utilizarea unui cuțit de piatră pentru tăierea și aprinderea focului prin frecare, „finisare” ființe umane imperfecte, precum și originea lunii și a soarelui Miturile despre strămoși nu spun întotdeauna despre rătăcirile lor Unii strămoși (inclusiv cei ai Aranda) nu o fac face călătorii lungi În special, munkanii au multe mituri despre formarea totemicului centre ice după plecarea strămoșilor totemici (pulwaya) în subteran Mergând des în subteran certurile și luptele dintre pulvaya se preced cu mutilări și răni de moarte Cu toate că pulvaya sunt prezentate ca creaturi antropomorfe, observațiile au fost reflectate în descrierea comportamentului lor asupra modului de viață și obiceiurilor animalelor și explică unele circumstanțe ale vieții lui pulwaya caracteristicile acestor animale (multe dintre caracteristicile aspectului fizic al animalelor sunt motivate de răni, care le-au fost aplicate de strămoșii totemici în vremuri străvechi) relaţie de prietenie şi animozitățile pulwaya corespund interrelațiilor diferitelor animale și plante din natură În miturile triburilor de nord și de sud-est ale Australiei, împreună cu strămoșii totemici, există mai multe generalizate și, aparent, dezvoltate ulterior imagini ale eroilor mitici „supra-totemici” In nord bătrâna mamă este cunoscută (apare sub numele Kunapipi, Clearin-klia-ri, Kadyari etc ) - progenitura matriarhală, simbolizând pământul fertil de naștere și asociată cu acesta (și cu fertilitatea, reproducerea) imaginea șarpelui curcubeu; în sud-est – părintele universal patriarhal (Nurund-dere, Koni, Biral, Nurelli, Bundzhil, Baiame, Daramulun), care trăiește în cer și acționează în roluri de erou cultural și patron al ritualurilor de inițiere Mama și tatăl pot fi diferiți uneori la mai multe totemuri simultan (fiecare parte a corpului poate avea propriul totem) și, în consecință, să fie strămoși comuni (adică purtători și surse primare de suflete) ai diferitelor grupuri, oameni, animale, plante Miturile prezintă de obicei nu una, ci mai multe „mame”, uneori două surori sau o mamă și o fiică Aceste legendele și ritualul corespunzător acestora sunt asociate cu una dintre „jumătățile” (fratriile) tribului, care permite de asemenea asumarea unei geneze parțiale a imaginilor mamelor din idei despre fratrială bunicii Printre Yulengorii care trăiesc în Țara Arnhem, strămoșii mitici sunt surorile lui Dzhunkgov, navigând din nord pe o mare creată de ei înșiși În barcă aduc diverse toteme, atârnat să se usuce pe copaci Apoi totemurile sunt puse în saci de lucru și în timpul rătăcind ascunzându-se în diverse locuri Din totemuri ies zece copii, mai întâi fără sex Atunci cei ascunși în iarbă devin bărbați, iar cei ascunși în nisip devin femei Ei fac pentru descendenții lor, bastoane de săpat, curele de pene și alte ornamente, introduc folosirea focului, creează soarele, învață-i să consume anumite tipuri de alimente, dă-le arme, mijloace magice, învață dansuri totemice și introduc ritul de trecere pentru tineri Păstratori ai secretelor rituale acest mit, femeile apar primele, dar bărbații le iau totemurile și secretele și progenitorii sunt alungaţi cântând Progenitorii își continuă drumul, formând terenul, nou teritoriile alimentare și grupurile tribale de oameni Ajungând din nou la mare în vest, au pornit spre insule care au apărut anterior din păduchii aruncați de pe corpul lor de către progenitori Mai tarziu La mult timp după dispariția lui Dzhunkgov, în vest au apărut alte două surori, născute în umbre în spatele soarelui apus Ei completează munca predecesorilor lor, stabilesc clase de căsătorie și introduceți ritualul marii mame - Gunapipi (Kunapipi), în care faptele lor sunt parțial puse în scenă Surorile se stabilesc într-un anumit loc, își construiesc o colibă, colectează alimente Unul dintre ei dă naștere copil Surorile încearcă să gătească igname, melci și alte alimente, dar plantele și animalele prind viață și sari din foc, incepe sa ploua Surorile încearcă să danseze pentru a alunga ploaia și șarpele teribil - curcubeu, care se apropie de ei și înghite primele animale și plante totem ("hrană" surori), și apoi atât femei cât și un copil Fiind în burta șarpelui, surorile îl chinuiesc Șarpele scuipă surori În acest caz, copilul prinde viață din mușcătura furnicilor Surorile Vauvaluk (cum le numesc Yulengors și alte triburi) sunt o versiune particulară a acelorași mame-strămoși, întruchipând fertilitatea Sub forma unui șarpe-ra- arc, cunoscut pe scară largă în cea mai mare parte a Australiei, combină idei despre spirit apă, un monstru-șarpe (embrionul conceptului de „dragon”), un cristal magic (reflectă spectrul curcubeu), folosit de vrăjitori Înghițirea și scuiparea oamenilor de către un șarpe este legată (ca iar printre alte popoare) cu un rit de iniţiere (simbolism de moarte temporară, reînnoire) R M Berndt constată că este înghițit de un șarpe surorile, de asemenea, simbolismul erotic asociat cu magia fertilității Într-unul dintre miturile tribului Murinbata (și în ritualul corespunzător), bătrâna Mutinga însăși înghite copii încredinţaţi ei de părinţi plecaţi în căutarea hranei După moartea bătrânei copii în viață eliberată din pântecele ei Grupul tribal Mara are o legendă despre o mamă mitică care ucide și mâncând bărbați atrași de frumusețea fiicelor ei Această apariție, s-ar părea, este incompatibilă cu ideea mitologică tradițională a unui progenitor puternic Cu toate acestea, nu numai australieni, dar și printre alte popoare (de exemplu, printre indienii Kwakiutl; pe baza materialelor lui F Boas) mitul răului bătrâna canibală este asociată cu ideea de inițiere a tinerilor în membri cu drepturi depline ai tribului (printre australieni) sau uniune masculină (dintre indieni) În unele mituri, șarpele curcubeu o însoțește pe marea mamă în rătăcirile ei Murinbat are curcubeu șarpele sub numele Kunmangur însuși acționează ca un strămoș, tatăl unui tată și tatăl unei alte mame „jumătate” din trib El face pe toți oamenii și continuă să-i urmeze Fiul lui Kun-mangur violează surorile sale, iar apoi își rănește de moarte tatăl Kunmangur rătăcește în căutarea unui loc liniștit unde poate fi vindecat În disperare, strânge tot focul care a aparținut oamenilor și, aruncându-l în mare, îl stinge Un alt personaj mitic face din nou foc (ideea de reînnoire) Mituri despre șarpele curcubeu și mamele-strămoși sunt strâns legate de complexul mister ritualic, aranjat înainte de începere sezonul ploios în onoarea mamei pământ Kunapipi, care întruchipează fertilitatea Imaginea „marelui părinte” tribal dintre triburile din sud-est, bine studiată de A Howitt, este derivat de S A Tokarev din imagini ceva mai primitive - personificarea cerului (cum ar fi Altira u Aranda), un totem de fratrie, erou cultural, patron al inițierii și spirit-ha-bogey care transformă băieți în bărbați adulți (doar cei neinițiați cred în asta), în care există un embrion idei despre zeul-creator Aproape toți apar ca mari strămoși și profesori ai oamenilor, trăind pe pământ și transferat ulterior în cer Marele tată Bunjil al tribului Ku-lin este portretizat ca un bătrân lider tribal, căsătorit cu doi reprezentanţi ai totemului lebedelor negre Însuși numele său înseamnă „vultur cu coadă pană” și servește simultan ca desemnare a uneia dintre cele două fratrii (al doilea Vaang, adică corbul) Bunjil portretizat ca creatorul pământului, al copacilor și al oamenilor El încălzește soarele cu mâinile, soarele se încălzește pământ, oamenii ies din pământ și încep să danseze dansul ritual al coroboreeului Astfel, în Bunjile este dominat de trăsăturile unui strămoș fratrian - demiurgul - un erou cultural Triburile din Sud coasta de est (yuin și altele) Daramulun este considerată cea mai înaltă fiind, printre Kamilaroi, Viradjuri iar Yualayi Daramulun ocupă o poziţie subordonată în raport cu Bayama Potrivit unora mituri, da AUTOLYCUS =іІ=іІ=і =іІ=і =іІ=і =іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=і =іІ=і =іІ=і =іІ=іІ= і =іІ=і =іІ=і = ramulun, împreună cu mama sa (emu), a plantat copaci, a dat legi oamenilor și i-a învățat ritualuri inițiere (în timpul acestor rituri, Da-ramuluna este desenată pe pământ sau pe scoarță, sunetul unui sonerie simbolizează vocea lui, este perceput ca un spirit care transformă băieții în bărbați) Numele Bayame în limba Kamilaroi este asociat cu verbul „a face” (conform lui Howitt), care, parcă, corespunde conceptul de demiurg și erou cultural W Matthew asociază etimologia acestui nume cu conceptul de sămânță de om și animal, iar K Langlo-Parker susține că în limba Yualai aceasta numele este înțeles doar în sensul de „mare”; yualai vorbesc despre „timp bayam” în același sens ca Aranda despre „epoca viselor” În cele mai vechi timpuri, când pe pământ trăiau doar animale și păsări, Bayame a venit din nord-est cu cele două soții ale sale și a creat oameni, parțial din lemn și lut, parțial din transformarea animalelor în ele, le-a dat legi și obiceiuri (motivația supremă pentru tot este „așa a spus Byame”) Matei citează mitul Viradjuri și Wongaboi conform căruia Baiame a plecat într-o călătorie în căutarea mierii sălbatice în urma albinei, de piciorul căreia a legat o pană de pasăre (cf : cel mai important act „cultural” al Scand Odin - extragerea mierii sacrate) Printre o serie de triburi, Bayame este centrul tuturor rituri inițiatice, principalul „profesor” al începătorilor supuși unei inițiative severe teste E M Meletinsky AUTOLYCUS (AntoHgzhod), în mitologia greacă, un tâlhar deștept care a trăit Parnasul, „cel mai hoț dintre oameni”, tatăl lui Anticlea - mama lui Ulise (Nosh Oy XIX în continuare) A a primit de la tatăl său Hermes darul șmecheriei, capacitatea de a deveni invizibil sau de a lua orice imagine Numele A înseamnă în greacă „lupul însuși” sau „personificarea lupului”, ceea ce indică rădăcinile totemice ale imaginii lui A Autolycus furau turmele lui Sisif, acesta din urmă l-a prins și l-a dezonorat ca pedeapsă fiica sa Anticlea, care în curând a fost căsătorit cu Laertes Cu această poveste, Kikliks și apoi tragedienii i-au conectat pe cei mai mari trei şmecheri mitici: A , Sisif şi Ulise; acesta din urmă s-a dovedit a fi fiul lui Sisif și nepotul lui A ( orK Ai ; op Ryios ; Oh Pe mine XIII ) A considerat abil în luptă; l-a învăţat pe Heracles să lupte (Aroioi II , ) M A AUTOMEDONT (Antotsgbyu), în mitologia greacă, un războinic din armata lui Ahile După moartea lui Patroclu, el a reușit să salveze carul lui Ahile (Nosh II XVI - ), pe care l-a controlat în continuare bătălii; A Apoi a continuat să slujească fiului lui Ahile Neoptolemus Numele A în epoca romană a devenit substantiv comun pentru a se referi la un șofer priceput V Da AGABA ('Ayaggp, 'A/a|Zg|), în mitologia greacă, fiica lui Cadmus și Harmonia, mama lui Pentheus Când tebanul femeile, cuprinse de extaz bacchic, au sărbătorit un festival în cinstea lui Dionysos pe pădure versanţii Muntelui Cithaeron, A era printre conducătorii lor şi într-o stare de frenezie a unuia dintre l-au atacat mai întâi pe Pentheus, care a fost capturat de bacani și luat de ei drept pui de leu, pe care l-au sfâşiat După ce a plantat capul tăiat al fiului său pe un tirs (un băț ascuțit acoperit cu iederă), A cu s-a întors cu jubilație la Teba și a experimentat un șoc groaznic când a venit treaba Scenă întoarcerea lui A cu capul lui Pentheus, înfățișat de Euripide în tragedia „Bacchae”, folosit foarte popular în rândul publicului antic V Da AGAMED (Auatsogid), în mitologia greacă, eroul beoțian, fiul regelui orchomenian Ergin, celebrul constructor care, împreună cu fratele său Trofonie, a construit templul delfic, sanctuarul Poseidon în Mantinea, vistierele regilor Augei (în Elis) și Girieus (în Beoția) Una dintre acestea A a jefuit vistierie, pentru care a plătit cu viața (Riz IX în continuare) M A AGAMEMNON (Auatsёtsyuѵ), în mitologia greacă, fiul lui Atreus și Aeropa, liderul armatei grecești în timpul războiului troian După uciderea lui Atreus, Aegis-thom A și Menelaus au fost forțați să fugă în Etolia, dar regele Spartei Tyndareus, plecând într-o campanie în Micene, a forțat-o pe Fiesta să cedeze puterea fiilor săi Atreus A a devenit rege în Micene (pe care tradiția antică o identifică adesea cu Argos vecină) și s-a căsătorit cu fiica lui Tyndareus, Clytemestre Din această căsătorie, A a avut trei fiice și un fiu, Oreste Când Paris a răpit-o pe Helen și pe toți foștii ei pretendenți uniți într-o campanie împotriva lui Troy, A , ca un frate mai mare Menelau și cel mai puternic dintre regii greci, a fost ales șef al întregii armate "Iliada" îl înfățișează pe A ca un războinic viteaz (o descriere a faptelor sale este dată în cartea a -a), dar nu-l ascunde aroganță și intransigență; aceste proprietăţi ale caracterului lui A sunt cauza multor dezastre pentru greci După ce a ucis odată o căprioară la vânătoare, A s-a lăudat că poate invidia o astfel de lovitură Artemis; zeița s-a supărat și a lipsit flota greacă de un vânt bun Grecii nu au putut să iasă mult timp din Aulis (până când A și-a sacrificat fiica Iphigenia zeiței; prin acest fapt, tradiția greacă explică vrăjmășia lui Cle-temester față de soțul ei) (Aroiios erii III în continuare) După ce a capturat în timpul uneia dintre raiduri la periferia Troiei la Chryseis, A refuză să o returneze pentru o răscumpărare mare tatălui ei Chris, un preot Apollo și Dumnezeu, ascultând rugăciunile lui Chris, trimite o ciumă armatei grecești Când se dovedește adevărata cauză a dezastrului și Ahile cere de la A întoarcerea lui Chryseis la tatăl ei, A îl ia de la Ahile Briseida captivă, ceea ce duce la o lungă retragere a lui Ahile jignit din lupte și la înfrângeri grele ale grecilor (Nosh II I - ; IX - ) Soarta ulterioară a lui A nu a fost spusă poemul epic „Întoarcerile” (sec VII î e n ) şi „Oresteia” de Stesichorus care au ajuns până la noi După ce a luat Troy A , după ce a primit pradă uriașă și Cassandra, s-a întors în patria sa, unde moartea îl aștepta în Propia casă; conform unei versiuni mai vechi a mitului, el a căzut în timpul unei sărbători în mâinile lui Aegisthus, care a reușit să timpul absenţei lui A pentru a seduce Cliteme-stra (Nosh Oy III - ; IV - ) De la mijlocul secolului al VI-lea î Hr e Însăși Clytemestre a venit în prim-plan: întâlnindu-l pe A cu o bucurie ipocrită, ea apoi În baie a aruncat peste el un văl greu și a dat trei lovituri fatale (Aessui Afash - ) Bogăția fabuloasă a lui A și poziția sa proeminentă în rândul conducătorilor greci, care sunt menționate în mit, reflectă ascensiunea Micenelor istorice în secolele XIV-XII î Hr e şi rolul lor dominant între stările timpurii ale Peloponezului Epitetul ritual supraviețuitor „Zeus-Agamemnon” arată că A a fost probabil inițial unul dintre acei eroi patroni semi-divin ai tribului său, ale cărui funcții odată cu formarea panteonului olimpic au trecut la Zeus V N Yarkho Din operele dramatice ale antichității dedicate uciderii lui A , tragediile „A” Eschil (în primul rând = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | = AGASFERĂ U parte a trilogiei „Oresteia”) și Seneca Intriga a fost dezvoltată în drama europeană încă din secolul al XVI-lea (H Sachs, T Decker și alții) Interesul pentru mit a fost trezit din nou în a doua jumătate a secolului al XVIII-lea (tragedii „A ” V Alfie-ri, L Zh N Lemersier şi alţii) În secolele al XIX-lea și al XX-lea complotul a stat la baza a aproximativ de tragedii, tetralogia dramatică a lui G Hauptman („Iphigenia în Delphi”, „Iphigenia în Avlid”, „Moartea lui A ”, „Electra”) În arta antică, A este un personaj minor în compozițiile cu mai multe figuri (metope ale laturii de nord a Partenonului etc ) Uciderea lui A a fost întruchipată în pictura unui număr de greci vaze şi în reliefurile mai multor urne funerare etrusce În arta muzicală și dramatică europeană, complotul morții lui A a stat la baza libretului unui număr de opere - Secolului („Clitemestra” de N Picchini; „Clitemestra” de N Zingarelli; „A ” de D Treves; trilogie de operă „Oresteia” de S I Taneiev; „Oresteia” de F Weingartner; „Oresteia” D Millau; „Clytemester” de R Prochas-ki; "A " D Kuklin; „Clytemester” de I Pizzetti și alții) și cantate („Clytemester” de L Cherubini și alții) HAGAR (evr ya^ag, cf denumire etnică arabă, nomazi ya^egot sau ya^egіsіt, „Agarieni”, precum și verbul ya^ag, „întoarce-te”, „migra”, „fugă”, de unde este arabul, pshga, „zbor”), în Vechiul Testament Tradiția egipteană, sclava Sarei și concubina lui Avraam Sarah fără copii, acționând în conformitate cu obicei (cunoscut din documentele nord-mesopotamiene de la mijlocul mileniului II î Hr ; cf și comportamentul Rachel și Leah, gen ), ea însăși sugerează ca soțul ei „să intre” la A , cu intenția de a adopta cel conceput copil (Geneza : ) Totuși, chiar și în timpul sarcinii lui A încep conflicte între ea și doamnă și A fuge (cf etimologia numelui ei) în deșert, unde îngerul Iahve îi spune să se întoarcă, promițându-i că ea se va naște un fiu războinic Ismael; această promisiune se împlinește ( , - ) După ce s-a născut lui Sarah și Avraam, fiul lui Isaac, la sărbătoarea patriarhală în ziua în care a fost înțărcat, vechea ceartă dintre stăpână și servitoare (complicată de un conflict juridic între dreptul de întâi născut al lui Ismael și legitimitatea lui Isaac) se aprinde cu vigoare reînnoită ( , - ); A pe ru- kah cu Ismael este forțat să plece în exil, anticipând soarta nomazilor Cu toate acestea, Dumnezeu mântuiește și mângâie exilați: când sunt amenințați cu moartea de sete în deșert, îl arată pe A spre fântână și îi salvează de moartea lui A cu fiul său ( , - ) Legendele ulterioare au înfrumusețat acest complot simplu făcându-l pe A fiică faraon, exagerând - în conformitate cu idealurile religioase de mai târziu - fie sfințenia lui A , apoi, dimpotrivă, nesinceritatea ei în credință, inventând detalii romanetice colorate ale certurilor ei cu Sarah (Comentariu talmudic la cartea Genezei – „Bere-shit Rabba” ; ) Expulzarea lui A este o temă frecventă a picturii europene din secolele XVI-XVIII (tablouri de Guercino, P P Rubens, Rembrandt, K Lorrain si DR-) S S Averintsev AGASTYA (indianul antic A^aziua), în mitologia indiană veche, un înțelept divin (rishi), care sunt atribuite multe imnuri ale Rig Veda A , ca și fratele său vitreg Vasistha, este considerat fiul lui Mitra și Varunas si Apsaras Urvasi; s-a născut într-un borcan, în care s-a vărsat sămânța ambilor zei la vederea lui Urvashi (Ram VII , ) Prin puterea ascezei sale, A „din cele mai bune părți ale tuturor ființelor vii” și-a creat o soție Lopamudra (Mbh III ) La cererea ei, el a luat comorile de la Daitya Ilvala, iar Ilvala însuși, crudul persecutor al brahmanilor, incinerat cu cuvântul său „Mahabharata” îl desenează pe A mogu- aliat esențial al zeilor în lupta lor împotriva asuras Cu un blestem, l-a transformat pe regele lui Nahushuu într-un șarpe a preluat puterea asupra celor trei lumi și a revenit la Indra tronul său de rege al zeilor (III - ; XII ) A băut oceanul, în fundul căruia s-au ascuns asuras și, prin urmare, i-a ajutat pe zei să-i învingă (III - ) Când odată Muntele Vindhya a crescut astfel încât s-a odihnit pe cer și a blocat calea soarelui iar luna, A , la cererea zeilor, a făcut-o să se aplece: el a rugat-o să se aplece să-l lase să plece spre miazăzi, si nu te indrepta pana nu se intoarce; dar A nu s-a întors niciodată din sud, iar Vindhya încă a rămas înclinat (III ) Relocarea lui A în sudul Indiei marchează probabil pătrunderea civilizației ariene acolo și Brahminismul, deoarece în tradiția mitologică A este considerat patronul sudului dravidian (vezi Agatiyar) În unele texte hinduse, A este identificat cu steaua Canopus P A Grintser AGASPHER (lat Ayaziegiz), „Evreul Etern”, personaj din legenda creștină a regretatului Evul Mediu vest-european Numele A este un nume biblic stilizat, împrumutat arbitrar din legenda Vechiului Testament despre Estera (unde ebraica „Ayazimgegozy” transmite numele regelui persan Xerxes); în versiunile anterioare ale legendei, există și alte nume - Espera-Dios ("speranța în Dumnezeu"), Butadeus („zeu lovind”), Cartafil Conform legendei, A în timpul drumului suferind al lui Iisus Hristos pe Golgota, sub povara crucii, i-a refuzat în mod insultător o scurtă odihnă și fără milă a ordonat să meargă mai departe; pentru aceasta el însuși i se refuză restul mormântului, este condamnat din secol în secol fără oprire să rătăcească, aşteptând a doua venire a lui Hristos, care singur îi poate îndepărta jurământul Pe originea legendei a fost influenţată de idei religioase şi mitologice care unii oameni sunt o excepție de la legea generală a mortalității umane și așteaptă deznodământ eshatologic (conform Bibliei, astfel sunt Enoh și Ilie) și că o astfel de soartă trebuie să se întâmple unii martori oculari ai primei veniri a lui Isus Hristos Plecarea lui Agar din casa lui Avraam Pictură de P P Rubens - Leningrad, Schitul AGATIYAR =n=n=h=n=h=n=h=n=h=n=h=n=h=n=h=n=n=h=n=h=n=h=n=h= h=n=h=n=h= ta (cf Matei : ); în legendă se poate vedea o reminiscență a motivului Vechiului Testament al blestemului lui Cain, pe care Domnul îl condamnă să rătăcească, dar îi interzice să-i ia viața (Gen , - ) S-a reflectat de asemenea unele aspecte ale atitudinii creştinilor medievali faţă de evrei: erau priviţi ca oameni care nu aveau patrie și condamnat să rătăcească, dar și-a păstrat „în mod miraculos” identitatea etnică și religioasă și de asemenea, o relicvă vie a „istoriei sfinte” a Vechiului și Noului Testament, ucigașii lui Hristos și pângăritorii „legământ cu Dumnezeu”, dar în viitorul escatologic – împăcat cu Dumnezeu prin întoarcerea la Hristos moștenitori ai făgăduinței străvechi (iată cum Zaharia : , Os : , Malah : , Mat : și Rom unsprezece) Toate aceste momente sunt prezente în legenda despre A : acesta este vrăjmașul lui Hristos, dar în același timp un martor al lui Hristos, un păcătos, lovit de un blestem misterios și înspăimântător prin însăși înfățișarea lui ca o fantomă și un semn rău (cf tradiția ulterioară a Olandezului Zburător), dar prin un blestem legat de Hristos, cu care trebuie să se întâlnească cu siguranță chiar și în „această lume”, și în pocăința și convertirea capabile să se transforme într-un semn bun pentru întreaga lume Principiul structural legende - un dublu paradox, când întunericul și lumina schimbă locurile de două ori: nemurirea, dorită scopul eforturilor umane (cf acest motiv din epopeea lui Ghilgameș) se transformă în acest caz în blestemul, iar blestemul este har (şansa mântuirii) În tradiţia folclorică, A s-a regăsit în relaţii de interschimbabilitate cu alte figuri de rătăcitori (Vânător sălbatic etc ) şi în general creaturi cu care este posibilă o întâlnire neașteptată și ciudată (de exemplu, Ryubetzal, spiritul muntelui legende medievale) ca ei apare neapărat (după însăși structura motivului) acum straniu și periculos, apoi gata să ajute și amabil Legenda „evreului rătăcitor” este în literatură încă din secolul al XIII-lea Potrivit unui călugăr englez Roger de Wendover, inclus în „Marea Cronică” (c ) Matei de Paris, arhiepiscop, a sosit în Anglia din Armenia Mare, a asigurat că cunoaște personal un contemporan viu și un infractor al lui Hristos pe nume Cartaphilus („păzitorul pretoriului”?); s-a pocăit, a fost botezat, a luat numele Iosif duce viața de ascet și tăcut, răspunzând doar la întrebările evlavioase ale pelerinilor; la întâlnindu-se cu Hristos, avea de ani, iar acum, după fiecare nouă sută de ani, se întoarce la cel de de ani vârstă Atmosfera acestei versiuni este un ecou al epocii cruciadelor și marilor pelerinaje În secolul al XV-lea se cunosc versiuni mai sumbre și crude, în care accentul este mutat de la pocăința „evreului etern” asupra pedepsei sale (de exemplu, el se plimbă constant în jurul unui stâlp într-o temniță sau trăiește în închisoare, timp de castele, goale și pline de vegetație, și îi întreabă pe toți cei care vin la el: „Umblă deja un om cu cruce?”) ÎN Este publicată o carte populară anonimă „O scurtă descriere și poveste despre un anumit evreu pe nume A” (în el pentru prima dată eroul legendei primește numele A ); retipăriri, traduceri și retransmisii covorașe în diferite limbi europene urmează într-o mulțime: imaginea unui fost cizmar din Ierusalim, un bărbat înalt cu păr lung și haine zdrențuite gravitează asupra imaginației unei întregi epoci (în „apariția” lui A Za a fost martoră de orășenii din Lübeck, în „vine” la Leipzig; „vezi” în Champagne, în Beauvais etc ) În secolul al XVIII-lea legenda lui A devine subiect de ridicol universal şi intră în folclorul sătesc (cu toate acestea, un mesaj tipărit despre o întâlnire cu A a fost publicat în SUA în un ziar mormon din ) Dar imaginea lui A dintr-un obiect de credință se transformă într-una populară subiect al imaginației creatoare Tânărul J W Goethe apelează la imaginea lui A pentru a exprima noul, o idee impregnată de istoricism despre atmosfera religioasă și psihologică din Ierusalimul vremurilor Hristos (fragment din poemul neterminat „Evreul etern”, ) K F D Schubart interpretează imaginea și complotează spiritul iluminării radicale („Eternal Jew”, ) Pentru romantici, complotul legendei despre A , care a oferit oportunități bogate de a trece de la picturile exotice ale epocilor și țărilor în schimbare la înfățișarea emoțiilor de moarte și tristețea lumii era deosebit de atractivă; a fost dezvoltat P A Shelley, I K Tsedlits și mulți alții; în Rusia - V A Jukovsky (poezie neterminată „Agasfer, Evreu etern") E Kine (drama filozofică „B ”, ) l-a transformat pe A într-un simbol al întregii omeniri, și-a supraviețuit speranțelor, dar și-a început miraculos drumul din nou În romanul de aventuri al lui E Xu „Evreul etern” ( - ) A acţionează ca un binefăcător misterios, un antagonist al iezuiţilor Modern versiunea complotului „Agasferov” despre blestemul unei nemuriri împovărătoare și fără bucurie a fost dată de argentinianul scriitorul X L Borges în povestea „Orașul Nemuritorilor”, al cărui erou este numit remarcabil Joseph Cartaphilus, deși subiectul legendei creștine ca atare a fost complet eliminat (Cartaphilus identic fie cu legionarul roman al secolului al IV-lea, fie cu Homer, nu este evreu și nu L-a văzut niciodată pe Hristos) S S Averintsev AGATTIYAR, în mitologia dravidiană, unul dintre înțelepții vedici (vezi Agastya), care, potrivit Tradiția sudului Indiei, a adus limba tamilă în sudul Indiei, pe care a învățat-o de la Shiva (sau Murugan) A a fost considerat membru al primului cântat împreună cu Shiva și i se atribuie crearea primului tamil tratat gramatical „Agattiyam” (unele sutre ale acestui tratat au fost păstrate mai târziu eseuri) Figura lui A are trăsăturile clare ale unui erou cultural pentru tamili, iar numele său este înconjurat în sud India foarte respectată Muntele Podi, unde se presupune că a trăit, este venerat ca fiind sacru IAD AGACCH KISHI (Agach kishi), în mitologia karachailor și azerilor (mesha-adam) „om de pădure”, spiritele care trăiesc în pădurile de munte din Caucaz Reprezentat sub formă de creaturi păroase de ambele sexe, având un aspect intermediar între o maimuță și un bărbat, având un neplăcut ascuțit miros Se credea că în căutarea hranei, A k vizitează pepeni și grădini de legume, uneori îmbracă haine aruncate de oameni, frică de câini Unii cercetători au sugerat că miturile A sunt o variantă locală legende despre așa-numitele "Picior mare" V A AGVE, în mitologia Dahomey, șeful panteonului zeităților mării Potrivit mitului, A și soția sa Naeta, gemenii născuți din Mavu Lisa, după voia lui, au locuit marea și au stăpânit apele A îl întâlnește pe Mawu- Lisa la orizont - unde marea și cerul converg Soarele care se scufundă în mare și iese din ea - ochi A U A și Naeta copii - zeul valurilor, zeul spargerilor etc Unii dintre ei au devenit mai târziu râuri Preferata lui A și Naete, fiica lor cea mică Afrekete, păzește bogăția mării, cunoaște toate secretele tatălui ei și mame; acţionează ca un şmecher (vezi Art Erou cultural) Potrivit unei versiuni a mitului, A este fiul tunătorul Hevioso E K AGENOR (Aupsor), în mitologia greacă, fiul lui Poseidon și al nimfei Livia, regele Tirului sau Sidonului (în Fenicia) Când Zeus a răpit-o pe fiica lui A Europe, tatăl și-a trimis fiii să o caute, interzicându-le să se întoarcă acasă până când își găsesc sora Fiii A , văzând inutilitatea căutării, s-au instalat treptat locuri necunoscute care și-au luat numele de la numele lor: Phoenicia - din Phoenix, Cilicia - din Ki- chip, ctitorit de Cadmus, cetate in Beotia - Cadmeia (Aroііоsi III , ) Unii autori antici atribuit fiilor lui A tot Thassos (după alte surse, fratele A ), toponimul cu același nume insule din partea de nord a Mării Egee (Paiz V ) Mitul despre fiii lui A se bazează pe local legende care reflectă amintirile legăturilor străvechi ale Greciei insulare și continentale cu Fenicia V Da AGLAVRA, Agravla (AuKhoshrod, AuragAod), în mitologia greacă, numele a două personaje: ) A - soție Kekrop - regele atenian, născut din pământul attic; mama lui Erysichthon și trei fiice - A , Ger-sy și Pandros (Aroiios III - ); ) A - fiica precedentului, împreună cu surorile ei primite de la Sicriu din Atena cu copilul Erichthonius ascuns acolo, Agattiar De la templu la Nelluru = | = | = | =" | = | = | = | =" | =" | = | = | = | =" | = | = | = | =" | =" | = | = | =" | =" | = | = | = | =" | = | = | = | =P AGUNDA pe care pământul i-a născut din sămânța lui Hefaistos (Aroiios III ) În ciuda interdicției Athenei, surorile au deschis sicriu și îngroziți au văzut acolo un copil, al cărui corp era un șarpe În nebunia trimisă Atena, surorile s-au repezit din acropole și au pierit (Hyg Hab ) În mitul despre A - trăsături antice htonice și vegetale indicate prin numele surorilor [A - „aer ușor” (sau Agravla - „brazdă de câmp”), Pandrosa - „udă”, Gersa - „rouă”] A şi surorile ei acţionează ca ipostaze Atena Uneori Atena era numită A ( iiсІa, ѵ A^iaugoz) și Pandrosa ( сІю Agіziory Buz ) A T -G AGLIBALL [aram § Y, „carul Bol (Bela)”], în mitologia semitică occidentală, zeul lunii, venerat în Palmyra; a fost membru al triadei zeilor (Bel - Yarikhbol - A și Baalshamem - Malakbel - A ), care a jucat acolo cel mai important rol Considerat posibil conducătorul de care a lui Bel Imagini cunoscute ale lui A în forma unui războinic cu o semilună pe umeri și o coroană de raze de lună pe cap I Sh AGNI (ind antic А^пі, litere, „foc”), în mitologia vedă și hindusă, zeul focului, al vetrei, foc de sacrificiu În ceea ce privește numărul de referințe în Rigveda, el se află pe locul al doilea după Indra (aproximativ imnuri) A - principalul zeilor pământești, personificarea focului sacru, stă în centrul principalului ritual indian antic Funcția principală a lui A este medierea între oameni și zei (A - preot divin): focul de jertfă ridică victima cu flăcări la cer Cu un slab antropomorfizarea lui A (de multe ori nu este clar dacă vorbim despre un caracter divin sau despre focul însuși) caracterizat printr-o abundență de referințe la părți ale corpului său, în timp ce descrierile se contrazic adesea între ele (în A trei capete, RV I , , şi nici un singur cap, IV , ; VI ) De obicei aceste elemente corporale ele sunt asemănate cu focul ca formă, culoare (aurie, strălucitoare etc ), etc - cf păr, față, ochi, gură, dinți, limba, barba, corp, spate, brate, degete, picioare (dar este si fara picioare, IV , ) si chiar haine nu este neobișnuit motivul consumului de mâncare şi creşterii în mărime A (-foc) A are multe ipostaze: foc pe cer (soare, fulger), foc în ape, foc al focului de jertfă; este şi bătrân şi tânăr (I , ; II , ; X , ) Este A care se caracterizează prin șiruri lungi de identificări precum „Tu, Agni, ești Indra , tu, Agni, ești regele Varuna , tu ești Ansha , tu, Agni, ești Tvashtar , tu, Agni, ești Rudra ” (II ; V etc ) Din același motiv A comparat constant cu diferiți zei, oameni, animale, păsări, obiecte individuale Există și numeroase versiuni ale originii lui A : s-a născut în ape, s-a ridicat pe cer, s-a născut din însuși, a venit din frecarea a două bucăți de lemn, înțeles ca un act de concepție, părinții lui sunt cerul și pământ (III și altele) A - fiul lui Daksha, Dakshina, Ila (Ida), Prishni, preot, donator, razele dimineții, plantele etc unul (Dumnezeu) și multe (focuri de sacrificiu); vorbeşte despre natura triplă a lui A : s-a născut în trei locuri: pe cer, printre oameni și în ape; are trei locuințe, are trei lumina tac, trei vieți, trei capete, trei puteri, trei limbi (X ) Multiformitatea și abstractitatea lui A au contribuit la speculațiile filozofice despre A ca a un început cuprinzător care pătrunde în univers (X și alții, în special Upanishad-urile și unii concepții ulterioare), sau despre lumina care este prezentă printre oameni și în interiorul unei persoane (VI ) În mai târziu Imnurile Rigvedei discută relația dintre focul ceresc și nenumăratele focuri pământești lumini Dar pentru majoritatea imnurilor, este caracteristic că A arde, strălucește, luminează, are toate puterile, umple spațiul aerian, deschide ușile întunericului, întărește cerul și pământul, le păzește, urcă la cer, dă naștere ambelor lumi, trăiește în apă; cunoaște toate căile, toate înțelepciunile, toate lumile, toate secretele umane; veghează totul în lume, reglementează prin lege; aduce zeii la sacrificiu A prietenos cu la oameni, la datorie, unește soții, aduce bogăție, încurajează cântăreții, lovește dușmanii, întunericul Numele lui A sunt numeroase, deși cel mai înalt dintre ele este ținut secret (X , ): este un asura, un devorator al victimei, primele Angiras, Mitra, Rudra, Matari-shvan, Bharata etc ; dintre epitetele sale sunt deosebit de faimoase: Jatavedas - „cunoscătorul tuturor ființelor” [sau „cunoscătorul nașterilor (anterioare)”], Tanunapat - „fiul lui se " Vaishvanara - „aparținând tuturor oamenilor”, Narashansa - „lauda oamenilor” Legături A cu zeii sunt foarte diversi În texte, A apare împreună cu Adityas, Indra, Maruts, Yama, Soma și altele, dar aceste conexiuni, de regulă, nu formează un complot Același lucru se poate spune despre motivele individuale, în care A acţionează împreună cu personajele umane (cf : A îl eliberează pe Atri, X , ; A trebuie dă Aulana la ceruri, X , ; A și Pururavas, A și Ushij, A și Manu, A și Ayu, A și Dadhyanch etc ) În perioada epică, A îşi păstrează funcţiile anterioare Funcţia lui A ca forţă cosmică este introdusă în cadrul doctrinei celor patru perioade mondiale (vezi Yuga), iar funcția lui A ca element se transformă în concept cele cinci elemente care alcătuiesc lumea Cum o zeitate specială A dispare în fundal, devenind una de la patru sau opt păzitori ai lumii (vezi Lokapals); sud-vestul îi este dat, uneori Est Dintre comploturile și motivele individuale cu participarea lui A , se pot remarca mai multe: ascunderea în ape, dezmembrat și distribuit („Brahaddevata”), cf Motivul vedic pentru dispariția lui A și ascunderea lui în ape; A se ascunde în ape și blestemă peștii, broaștele (Taitt -samkh , Mbh ); A seduce soţiile înţelepţilor şi dă naștere zeului războiului Skanda (Mbh , cf Mat -pur ); A se transformă într-un porumbel, iar Indra într-un șoim (în legenda lui Regele Ushinar, Mbh III); supunându-se lui Brihaspati, A se transforma in femeie si pleaca in cautarea Indra speriată (legenda lui Nahush, Mbh V); înțeleptul Bhrigu îl blestemă pe A pentru că l-a trădat pe demon Pulomanu numele sotiei sale Puloma (I); A vindecă pe Indra (V); A este trimis de Indra regelui Marutta (XIV); A ca conducător al lui Vasus (de exemplu, în războiul cu Ravana, „Ramayana”); la crearea zeiței Kali, A îi dă ochi, suliță („Markandeya Purana”); A este fiul lui Angi-rasa (Purana), dar Angiras este fiul adoptiv al lui A (Mbh III); Și soțul Matchmaker, proclamare rituală personificată etc Aceste comploturi și motive nu sunt suficient de clare În ele, A acționează de obicei ca un personaj dependent (mesager, mediator, însoțitor) Cult focul divinizat, așa cum este atestat în Vede, datează din perioada indo-iraniană unitate (cf „Avesta”) Cu toate acestea, chiar numele A dezvăluie paralele indo-europene de încredere, cf glorie, foc, litas, ishpiz, lat shpiz și alții Urmele lui A s-ar putea să fi fost păstrate în numele zeității Akpі în a -a mie î Hr e în Asia Mică V N Toporov AGRESCUY, Areskui, în mitologia irochezilor, personificarea soarelui, zeul războiului și al vânătorii Către el adresată la orice pericol în păduri, pe apă, în timpul vânătorii I s-au sacrificat fructe și vânat Înainte de a pleca în campanie, soldații au sacrificat un câine lui A (trăgându-l pe un stâlp înalt), uneori - captivi A V AGULSHAP, în epopeea abhaziană Nart, un dragon care a luat în stăpânire sursele de apă și pentru permis să folosească apă solicitantă sub formă de tribut o fată frumoasă; uneori A acţionează ca un răpitor fete tinere Eroul epicului Sasrykva intră în lupta împotriva lui Reușește să taie capul monstrului, dar unul nou crește imediat în locul său; numai când Sasrykva ghiceste că va stropi acest loc cu cenuşă, A se dovedește a fi învins A - unul dintre personajele negative și basmul abhaz (în care ocazional este un monstru cu mai multe capete) Spre deosebire de alte epopee și adversari de basm ai eroului, A nu acționează niciodată ca asistent voluntar A tipologic Adyg este aproape, la naiba, și cargo, veshapi A A AGUNA, în mitologia georgiană, zeitatea este patronul viticulturii și vinificației; venerat în Guria și alte regiuni din Georgia de Vest În cadrul ritualurilor în cinstea lui A , săvârșite în podgorii iar în „marani” (loc de fabricare și depozitare a vinului), s-a rugat pentru recoltă și protecție podgorii de la grindină A a corespuns: în Racha și Lechkhumi - Angura, în Megrelia - Dzhudzhelia PE AGUNDA, eroina epopeei Ossetian Nart, fiica domnului Muntelui Negru, Saynag-Aldar A nu are fără egal în frumusețe și grație: o figură subțire și zveltă, sprâncene lungi, albe ca fildeșul, dintii Cele mai proeminente sănii îi caută în zadar mâna Tânărul Atsamaz a reușit să cânte la pipa de aur farmec A Dar când a ieșit din castel la el cu un rânjet pe buze, l-a jignit pe Atsamaz sparge flautul pe pietre A , după ce și-a adunat fragmentele, le lovește cu o baghetă magică și fragmentele se unesc A ascunde flautul în pieptul lui de fecioară După ce mirele a plătit o sută de căprioare de un an ca preț de mireasă, A acceptă să devină soție Corespunde lui Akuanda din epopeea Adyghe Nart, Gunde în abhază B K AGYZMAL =h= | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= Iadul sub forma gurii diavolului Miniatura la Psaltire de Henri de Blois Ser secolul al XII-lea Londra, British Museum AGYZMAL, în mitologia abhaziană, un vârcolac Era credinţa că aproape în fiecare sat câte unul sau doi dintre locuitorii săi - A (bărbat sau femeie); graţie mijloacelor magice ale lui A fie sub formă animal, sau înșeală unul sau altul animal (pisică, lup, cocoș), se mișcă noaptea, provocând prejudicii aduse sătenii, provocând daune animalelor C AD (Ay), Adiții, în mitologia musulmană, unul dintre popoarele indigene ale Arabiei Coranul numește locul reședința lui A al-Ahkaf ( : ), pe care comentatorii o plasează în deșertul Khadra Maut de Est Conform Coranului, adiții au prosperat, dar au devenit mândri și au refuzat să urmeze îndemnurile profetul trimis de Allah – „fratele lor” Hud La cuvintele lui Hud: „Închinați-vă lui Allah, nu aveți nicio zeitate, în afară de el! Nu vei fi temut de Dumnezeu?" ei au răspuns: „Noi credem că ești în nebunie și noi Noi credem că ești un mincinos” ( : - ) Pentru aceasta, adiții au fost pedepsiți de secetă și uraganul ulterior („un vânt puternic”) care a răvășit timp de șapte nopți și opt zile și i-a șters de pe fața pământului ( : - ; : - ; : - ; : ; : - ; : - ; : - ; : - ; : ) Tradiția care dezvoltă motivele Coranului îi reprezintă pe adiți ca oameni de mare statură care au trăit în cetăţi aflate sub stăpânirea regilor Când i-a lovit o secetă, s-au dus la Mecca să-i ceară lui Allah ploaie Dintre cei trei nori care li s-au oferit să aleagă, Adiții l-au ales pe cel mai întunecat A adus cu ea un uragan, din pe care numai Hood și câțiva drepți au fost mântuiți Știința istorică cu date despre oamenii lui A nu dispune În Evul Mediu în Arabia, cuvântul „adite” era adesea folosit în sensul de „vechi”; și prin până în ziua de azi multe ruine sunt numite acolo „locuințele adite” M A Piotrovsky AD (grec abtss;, Aіbtsd, Аіbtsd, cf Hades), lumea interlopă [lat (bocus) unigernus, „jos loc”, de unde italianul Іnіegpo, francez 'EnIer; limba germana Noie, engleză Neii, „locul co- coperți”, cf altă scanare yei - Hel], iad (în slavi, limbi, de exemplu, poloneză rіekіo, lit - „rășină”), în Ideile creștine plasează pedeapsa veșnică a îngerilor proscriși și a sufletelor păcătoșilor morți Idei despre A (spre deosebire de paradis), care au ca premise formarea concepte ale dualismului dintre lumile cerești și subterane, luminoase și sumbre, ale sufletului celui decedat (ascuțit opus trupului) - în combinație cu apariția ideii de judecată a vieții de apoi și a răzbunării vieții de apoi (vezi în articolul Viața de apoi) - o origine relativ târzie În epoca precreștină, clar imagini tangibile și detaliate ale mașinilor din altă lume care au fost descrise ca fiind similare torturi și execuții pământești, dar depășindu-le, sunt inerente nu numai mitologiei asociate cu egipteanul cultul lui Osiris, sau religios și mitologic antic iranian idei, dar și „mitologia” filozofică a pitagoreenilor și a lui Platon (cf viziunea lui Era în „Statul” lui Platon) În textele canonice ale Vechiului Testament, astfel de motive sunt practic absent (vezi Sheol) În canonul Noului Testament, un avertisment despre amenințarea Judecății de Apoi și A ia un loc important, dar detalierea senzuală a chinului infernal lipsește Starea de a fi în A descris nu din afară (ca un spectacol), ci din interior (ca durere); menţiuni despre A în pildele lui Iisus Hristos se încheie cu un refren cu cuvintele: „va fi plânsul și scrâșnirea dinților” (Mat : ; : și ; : ; : ; , ) A este definit ca „chin veșnic” ( , ), „întunericul exterior” ( , etc ; în slavona bisericească) „întunericul total”) A rămâne în A nu este viață veșnică, chiar și în suferință, ci chinul morții veșnice; când se alege o metaforă pentru ea, nu este o imagine tortura, ci imaginea mortificării (robul condamnat din pildă este „disecat”, Mat , ), iar cel suferind însuși în A este comparat cu un cadavru [cuvinte din Vechiul Testament despre cadavrele apostaților - „viermele lor nu va muri și focul lor nu va dispare”, Is , (cf Gheena ca sinonim pentru A ) sunt repetate de trei ori de către Isus Hristos despre proscrișii din A : Mk , , , ] Cea mai stabilă trăsătură specifică a lui A în Noul Testament este menționarea focului, a cărui natură simbolică este dezvăluită prin citarea evidentă a pasajelor relevante: Asemanarea lui A cu un „cuptor de foc” (Mat : ) se corelează cu contextul legendelor populare despre pedeapsă, la care au fost supuși Avraam și persecutorii celor trei tineri și imaginea lui A ca „lac de foc și pucioasă” (Apoc , ; , ; deja în textele Qumran, A este numit „întunericul focului veșnic” și se referă la pedeapsa „foc de pucioasă”) - cu imaginile din povestea Vechiului Testament despre ploaia de foc și sulf peste Sodoma și Gomorrhoi (Geneza : ) Simbolismul focului capătă dimensiuni deosebit de profunde, deoarece focul este o metaforă a descrierii lui Dumnezeu însuși: Iahve – „foc mistuitor” (Deut , , citat în Noul Testament – ebr , ); apariția duhului sfânt – „limbi despărțite, ca de foc” (Fapte , ); participiu comparat în rugăciunile ortodoxe cu focul, care curăță pe cei vrednici și pârjoșește pe cei nevrednici De aici ideea că în esență nu există foc infernal special, ci tot același foc și căldură zeu, care este fericirea celor vrednici, dar îi arde dureros pe locuitorii străini și reci din A (cum ar fi, de exemplu, interpretarea misticului sirian din secolul al VII-lea, Isaac Sirul) O astfel de înțelegere a lui A de mai multe ori a fost reînviat de scriitorii mistici din Evul Mediu, iar în timpurile moderne - artistice și filozofice literatura idealistă (până la F M Dostoievski c Păcătoși în iad Un fragment din fresca lui Beato Angelico „Judecata de Apoi” - Florența, Muzeul San- Marco = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = AD Iad Fresca de L Signorella din ciclul „Judecata de Apoi” - Catedrala din Orvieto „Frații Karamazov” și J Bernanos în „Jurnalul unui curat rural”) Cu toate acestea, ele sunt create simultan poze senzual detaliate ale lui A și chinuri infernale, menite să intimideze masa imaginație A este atras ca o temniță a dreptății divine, în care Satana domnește împreună cu demonii (cu draci) în rolul de călăi zeloși; ca loc de tortură senzuală aplicată pentru diverse categorii păcate conform unui cod penal de altă lume (mai mult, în conformitate cu spiritul arhaicului de proceduri judiciare, vinovat suferă pedeapsă în membrul păcătos al corpului său, în general, tipul de pedeapsă corespunde clar tipului de crimă: calomnitorii care au păcătuit cu limba sunt agățați pentru limba lor; martorii mincinoși, care ascund minciunile în gura lor, sunt chinuiți de focul care le-a umplut gura; leneși, la ore ciudate imobilizat la pat, întins pe paturi de foc; femeile care au otrăvit fătul sunt sortite hrănirii șerpi care înțepă la sân etc ) Aceste detalii se găsesc din abundență în numeroase apocrife și „viziuni” - de la începutul creștin „Apocalipsa lui Petru” (începutul secolului al II-lea) și „Apocalipsa lui Pavel” (diverse straturi ale textului din secolul al II-lea sau al III-lea până în secolul al V-lea) până la „Apocalipsa Anastasiei” bizantină (secolul N sau al XII-lea), „Viziuni ale lui Tnugdal” din Europa de Vest (mijlocul secolului al XII-lea, revizuiri ulterioare) sau, în cele din urmă, multe „versuri spirituale” ale folclorului rus, care au tratat acest subiect cu mare interes: „Și locul este pregătit pentru păcătos - Chin chinuitor, diverse Unde sunt hoții, unde sunt tatems, unde sunt tâlharii și unde sunt bețivii, unde sunt cârciumii, Și unde sunt curvele, ucigașii? Și curvele vor merge în focul veșnic, Și tatiyas vor intra într-o mare frică, tâlharii vor intra într-o furtună aprigă; Și vrăjitorii vor pleca într-o duhoare grea, Și șerpii fioroși îi vor mânca; Iubitorii de bani au un loc - un vierme vigilent; Iar mizeria va fi nemiloasă; Și ucigașii își vor scrâșni din dinți; Și bețivii în smoală fierbinte; Râsete și calomniatori - la veşnică plângere; Și va fi pentru fiecare după lucrarea lui ” (Kaliki acceptabil, Culegere de poezii și cercetări de P Bessonov, numărul , M , , p ) Această tradiție literară și folclorică veche de o mie de ani, care conține răspunsuri reale la condiții Viața populară, dar conservatoare în temelii, are rădăcinile precreștine antichitate; ea a moștenit subiectele apocrifelor evreiești târzii (de exemplu, „Cărțile lui Enoh”, secolul al II-lea î Hr ), direcția căreia ea a continuat direct, dar a adoptat și motivele păgânilor (greacă, în special orfice, parțial egiptene) descrieri ale vieții de apoi Însuși cuvântul Aibtsd (legitimizat de textul grecesc al Bibliei ca o redare a „sheolului” ebraic) a format o punte între Concepte creștine și mitologie păgână Aida; Este caracteristic că în predicile bizantine (de exemplu, în Eusebiu din Cezareea, secolele - ) și imnuri (în roman Melodist, sfârșitul secolelor V-VI) despre coborârea în iad (Iisus Hristos), precum și în iconografia bizantină Apare Hades personificat, discutând cu Satana, convocându-și armata să lupte, ținându-i pe păcătoși în sânul său, care este parodia diabolică a sânului lui Avraam Liste populare care au adus în sistem incidentele de infracțiune și posibilitățile de pedeapsă, a trecut, ușor variind, de la secol la secol, de la epocă la epocă, de la un etnic, cultural și mediu confesional altuia; iar acest lucru se aplică nu numai lor Deci, motivul dăruirii păcătoșilor perioade de odihnă temporară din chinul lui A , caracteristice banalului iudaic post-biblic literatură, se găsește și în apocrife creștine (de exemplu, în Bizanț și slavi, povești despre mers pe jos chinuri), unde aceste date sunt transferate de sâmbătă în timpul dintre Joia Patimilor și Rusaliile Ordonarea logică a ideilor despre A a generat (pentru medieval conștiință religioasă) unele dificultăți în a fi de acord, în primul rând, atribuirea finalului condamnând sufletul păcătos la momentul escatologic al Judecății de Apoi cu ideea că sufletul merge la A imediat după moartea păcătosului; în al doilea rând, necorporalitatea sufletului cu caracter material chin; în al treilea rând, presupusa inevitabilitate a lui A pentru toți necreștinii cu inocența bebelușilor, morți nebotezați sau păgâni drepți Primii creștini acceptau orice (cu excepția cerească) starea sufletului dinaintea Judecății de Apoi ca fundamental temporară; abia mai târziu, când era o imagine statică a universului cu paradisul deasupra, A dedesubt și ierarhic stabilizat „creștinătatea” la mijloc, acest principiu temporalitatea a fost uitată (ceea ce a fost relevat, printre altele, în controversa confesională pe tema purgatoriu) Dar chiar și în Evul Mediu, se credea că chinul lui A acum este doar o umbră a chinului care va veni după Judecata de Apoi, când reunirea sufletelor cu trupurile înviate va da atât paradisului, cât și A plinătatea finală realitate O încercare de a rezolva cea de-a treia dificultate a condus la postulat (în tradiția catolică) existența pragului lui A - limb, unde se află nevinovații, dar nu luminați de har Suflete de credință creștină libere de pedeapsă Toate aceste motive au fost exprimate poetic în „The Divine Comedy” de Dante (partea – „Iad”), El îl înfățișează pe A ca o pâlnie subterană în formă de un abis care, îngustându-se, ajunge în centrul globului; versanţii prăpastiei sunt încinguţi margini concentrice, „cercuri” A (sunt nouă), în fiecare cerc sunt chinuite anumite categorii păcătoșii În Dantian A curg râurile din vechiul Aida, formând, parcă, un singur pârâu, transformându-se în centrul pământului în lacul înghețat Cocytus; Charon, purtător al sufletelor vechilor morți să mergem, în A lui Dante transformat în demon; gradul de pedeapsă pentru păcătoși este stabilit de Minos (unul dintre judecători Ajutorul antic), transformat și el de Dante într-un demon În al nouălea „cerc”, chiar în partea de jos a lui A , s-a format lângă lacul înghețat Cocytus, în mijloc, chiar în centrul universului, se află Lucifer, supremul diavolul chinuiește în cele trei guri ale sale pe principalii păcătoși („trădătorii măreției pământești și cerești”) „Modelul” sistematizat al lui A în „Divina Comedie” cu toate componentele sale - ADAD = = = i=ii=ii=ii=ii=ii=ii=i i=ii=i i=ii=i i=ii=i i=ii=i i=ii=ii=ii= ii=ii=ii =i i=ii=ii=ii=ii=iEI = suntem o secvență clară de nouă cercuri, dând o imagine „răsturnată”, negativă a raiului ierarhie, o clasificare detaliată a categoriilor de păcătoși, o legătură logico-alegorică între imaginea vinovăției și imaginea pedepsei, detalierea vizuală a imaginilor cu disperarea celui chinuit și a călăului grosolănia demonilor – este o generalizare și o transformare poetică strălucitoare idei medievale despre A Pentru concepte apropiate de A , vezi Tartar (greacă), Naraka (hindus, Budist), Diyu (chineză), Jahannam (musulman) S S Averintsev Imaginile scenelor lui A în arta europeană au avut sursa în textele Noului Testament, apocrife, lucrări ale „părinților bisericii”, tratate ale teologilor (Isidor de Sevilla, Vincent de Beauvais, Honorius Otensky și alții); Divina Comedie a avut o mare influență asupra picturii renascentiste Dante Cele mai vechi monumente care au supraviețuit reprezentând A aparțin celei de-a doua jumătate a secolului al VIII-lea ÎN Arta bizantină A este înfățișat ca un abis, un pârâu de foc, uneori personificarea lui A este Satana sau Hades; în lucrările timpurii, chinurile infernale sunt personificate de o figură feminină într-o flacără cu un șarpe pe piept, mai târziu, într-o serie de scene, astfel de imagini apar ca un vierme asemănător unui dragon care devorează păcătoși, sau Satana cu un copil (sufletul unui păcătos) în sânul său La începutul artei vest-europene imaginea lui A apare ca gura lui Satan, un cuptor de foc, figura lui Hades, în ilustrațiile pentru Apocalipsă există şi o imagine a lui A ca o mare de foc cu trupurile păcătoşilor; din secolul al XII-lea imaginea unui chin infernal devine din ce în ce mai sofisticat Aceleași motive se găsesc în pictura antică a icoanelor rusești Printre lucrările care conțin imaginea lui A , există miniaturi în multe Manuscrise numerice ale Apocalipsei și comentarii asupra ei, secolele VIII-XV (inclusiv faimosul „Bamberg Apocalipsa”, aproximativ ), cicluri de gravuri („Apocalipsa” de A Dürer) se alătură și ele acestui grup ÎN În scenele Judecății de Apoi tema A și chinurile infernale se ridică printre mulți artiști, în special cei din secolele XIV-XVI (opere de Giotto, Nardo di Cione, S Lochner, X Memling, L Signorelli, X Bosch, Michelangelo - cu reminiscențe străvechi etc ) Vezi și Judecata de Apoi, Descent into Hell (în legătură cu aceasta intriga este, în special, formarea unui astfel de concept precum „porțile lui A ”, a cărui imagine este adesea întâlnit şi în arta modernă) Printre artiștii care s-au orientat spre ilustrație „The Divine Comedy” (inclusiv „Iad”) - Raphael, W Blake, G Dore și mulți alții - până la pictori ai secolului al XX-lea (S Dali) ADAD, Addu (Akkadian), Ishkur (Sumerian), în mitologia Sumero-Akkadiană, zeul tunetului, furtunii, vântului (numele său se scrie cu semnul „Ei”, „vânt”) Ishkur este deja menționat în listele sumeriene ale zeilor din Fara în secolul al -lea î Hr e (deși poate nu sumerian), echivalentul său semitic este cunoscut din vechiul akkadian perioadă Tatăl lui A este zeul cerului Anu (An), soția lui este zeița Shala (Hurrian?) Sateliţii A - Shul-lat şi Hanish Akkadianul A personifică atât forțele dezastruoase, cât și fecunde ale naturii: distrugerea câmpului inundație, ploaie roditoare; în jurisdicția sa și salinizarea solului; dacă zeul vântului ia ploaia, încep seceta și foametea (mitul lui Atrahasis); o consecință a unei furtuni de ploaie (și nu a inundațiilor din mare) este potopul Unul dintre epitetele lui A este „stăpânul barajului cerului” Sumerianul Ishkur (rolul lui este mult mai puțin independent decât Akkadianul A ) este de obicei descris ca un „taur sălbatic al furiei” și în opusul acca dskomu nu acționează ca o zeitate a ploii fertile (aparent, acest lucru s-a datorat faptului că cultura agricolă din sudul Mesopotamiei se baza nu pe naturale, ci pe artificiale irigare) Principalele locuri de venerare pentru A sunt Enega, lângă orașul Ura, orașul Murum (nelocalizat) și Babilonul, în nord - Ashur, unde A avea un templu comun cu Anu În iconografie cu imaginea zeului furtunii taurul este asociat ca simbol al fertilităţii şi indomabilităţii în acelaşi timp Emblema lui A era de obicei bident sau trident al fulgerului A sunt identice cu semiticele occidentale Baal-Haddad (vezi Balu), hitit Teshub V K Afanasiev ADAM (evr 'asiat, „om”), în povestirile biblice, primul om în biblie Există două povești principale despre crearea omului de către Dumnezeu O legendă, populară, conține o poveste despre crearea de către Dumnezeu a unui bărbat din praf și suflare de viață și a unei soții din coasta lui: „ și nu a fost bărbat pentru cultivarea pământului Și zeul DOMNUL a făcut pe om din țărâna pământului și i-a suflat în nări suflare de viață și omul a devenit un suflet viu Iar zeul DOMNUL a spus: Nu este bine ca omul să fie singur; hai sa-l facem asistent corespunzător acestuia Dumnezeul Domnul a făcut din pământ toate animalele câmpului și toate păsările ceresc, și i-a adus la un om pentru a vedea cum le va numi și pentru ca așa cum va numi un om fiecare un suflet viu, acesta era numele ei Și omul a dat nume tuturor vitelor și păsărilor cerului și tuturor fiarelor c dar pentru om nu s-a găsit un ajutor ca el Și zeul DOMNUL a adus un om puternic vis; și când a adormit, și-a luat una din coaste și a acoperit locul cu carne Și zeul DOMNUL a creat dintr-o coastă, luat de la bărbat, soție, și a adus-o la bărbat Și omul a spus: Acesta este osul oaselor mele și carnea din carnea mea; se va numi femeie, căci a fost luată de la bărbat De aceea omul își va părăsi tatăl și mama lui și se va lipi de soția sa și vor fi un singur trup” (Geneza : , , - ) alta poveste, preoţesc, aparţine unui strat ulterior de texte biblice, este de natură teologică şi vine din concepția despre Dumnezeu ca creator care s-a dezvoltat printre israeliți în prima captivitate babiloniană univers; în ea, odată cu crearea oamenilor, se încheie crearea de șase zile a lumii de către Dumnezeu: „Și Dumnezeu a zis: să facem om după chipul nostru, după asemănarea noastră; și să aibă stăpânire peste pește mare și peste păsările cerului și peste vite și peste tot pământul și peste orice târâtor, reptile pe pământ Și Dumnezeu a creat pe om după chipul Său, după chipul lui Dumnezeu l-a creat, bărbat și femeie le-a creat Și Dumnezeu i-a binecuvântat și Dumnezeu a zis: Fiți roditori și înmulțiți-vă și umple pământul și supune-l și stăpânește peste peștii mării și peste păsările cerului și peste orice vieţuitoare care se târăşte pe pământ” ( : - ) Conținutul legendelor diferă într-un număr motivat Potrivit unei legende, creatorul omului este un zeu numit Yahweh; conform celui de-al doilea, creatorul este și el Dumnezeu, dar el este numit diferit În primul rând, Dumnezeu nu este prezentat ca un creator atotputernic al universului, ci mai degrabă un grădinar bun și un olar priceput, pe de altă parte Păcătoși în iad Un fragment din frescă „Judecata de Apoi” de Michelangelo din Capela Sixtină a Vaticanului - = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =D=D ADAM Crearea lui Adam Relieful lui Jacopo della Quercia pe portalul Catedralei Sf Petru la Bologna - mu, Dumnezeu este un creator unic, necorporal al universului, din care omul face parte Dacă, unul câte unul legenda, A „creat”, „format” din „praful pământului” și „suflare de viață”, natura omului este dublă (carne din praf, suflet din suflarea lui Dumnezeu), un om este înțelept, dă nume tuturor, atunci totul este diferit universul și oamenii sunt creați prin puterea „cuvântului lui Dumnezeu” din nimic, omul este asemănător cu Dumnezeu (și omogen), Dumnezeu este înțelept și dă un nume omului ( , ) Conform celor două versiuni ale legendei într-un singur caz, în primul rând A a fost creat - pentru cultivarea pământului, pentru muncă și apoi, ca să nu fie singur, - vegetație și animalele (femeia a fost creată mai târziu), în cealaltă, bărbatul și femeia au fost creați în același mod și în același timp „după chipul și asemănarea lui Dumnezeu”, la sfârșitul planului său, în ultima zi a creației în ajunul Sabatului și binecuvântat de Dumnezeu să se înmulțească și să stăpânească peste pești, păsări, vite și tot pământul și reptilele Ambele legende, care prescriu comportamentul uman, dau o explicație pentru acest lucru prescripțiile (asociați-le cu originea unei persoane etc ), de exemplu, explicați motivul afecțiuni ale soțului și soției, ritualul alimentar (se conține explicația interdicției de a mânca sânge în Gen , - - text care poate fi considerat o continuare a versiunii preoțești a legendei despre A ), adică sunt etiologice Conform tradiției biblice (în special, după tradiția preoțească), toți oamenii se întorc la A , pe care l-a făcut zeu (A nu s-a născut, ci a fost creat, iar aceasta diferă de toți oamenii viitori); prin urmare „făcută de om”, „praf” a unei persoane, dar și divinitatea sa ca descendent al lui A (și „dreptul” lui apelează la creatorul și „tatăl” său pentru ajutor) Despre soarta ulterioară a primului cuplu uman spune o altă legendă (inițial nu are legătură cu povestea despre A , dar combinată cu ea în text canonic al Bibliei - Gen ) - o legendă despre cum „soția” (Eva) care a cedat ispitei șarpelui și în spatele ei și „soțul”, „omul” (A ) mănâncă în grădina Edenului (paradisului) fructul interzis din pomul cunoașterii binelui și rău, încălcator prescripția lui Dumnezeu, care a avut consecințe fatale pentru A , Eve și întreaga rasă umană: un om, pedepsit de Dumnezeu, „prin sudoarea feței” trebuie să-și câștige pâinea, și-a pierdut nemurirea și (după unul dintre versiuni) a fost expulzat din paradis împreună cu soția sa - un complot interpretat în teologia creștină ca o „cădere”, ca „păcat originar”, care a distorsionat natura originară a omului, „asemănarea lui cu Dumnezeu” (mai mult dezvoltarea acestor parcele, a se vedea art "Toamna") Potrivit unei surse preoţeşti, A a avut urmaşi, care a continuat să se înmulțească: „Adam a trăit o sută treizeci de ani și a născut un fiu după asemănarea lui, după chipul lui al lui și i-a pus numele Set Zilele lui Adam după ce a născut pe Set au fost de opt sute de ani și a născut fii și fiicele Toate zilele vieții lui Adam au fost nouă sute treizeci de ani; și a murit” ( , - ) Mai departe genealogia urmașilor lui Set continuă: Enos (evr 'epoz - „om”; 'ayat - nu singurul desemnarea cuvântului „om” în ebraică), Kai-nan, Male lei l, Iared, Enoh, Matusalema, Lameh, Noe și fiii săi – Sem, Ham, Ia-fet ( , - ) Aceasta a dat o cronologie fictivă a omenirii - „de la Adam” (sau „crearea lumii”) (acceptat în calendarul evreiesc, în rusă pre-petrin) Povestea lui Cain (as fiul cel mare A ) și Abel, care este disponibil în textul canonic al Bibliei, nu a fost asociat inițial cu o poveste despre A Tradițiile biblice despre crearea omului au fost precedate și însoțite de ele - printre evrei și printre ei vecini - mituri despre apariția omului, într-un fel sau altul legate de motive și chiar de textele ambelor legende Creația omului din pământ, lutul se găsește în miturile antropogonice ale multor popoare, de exemplu egiptean, sumero-akkadian; în special, există o legendă akkadiană despre crearea oamenilor din figurine de lut, și au fost create în perechi, iar viața le-a fost insuflată prin cordonul ombilical (întrebare, A avea cordonul ombilical, nefiind născut dintr-o femeie noi, a fost discutat de teologi creștini de secole, pictori de icoane pasionați; pe miniatura franceză V este înfățișat cum zeul cu degetul face o depresiune pe burta de lut A ) Numele A este asociat cu „pământul” (femininul ebraic 'abatai înseamnă „pământ”, iniţial, aparent, „pământ roşu”) Este aceasta conexiunea este reală (ca în latină Koto, „om” este legat de bshishz, „pământ”, etc ) sau „folk- etimologic, nu a fost stabilit În ciuda faptului că numele A înseamnă „om” (ca atare), el, la fel ca Enos, nu a fost neapărat privit întotdeauna ca primul om - el putea fi considerat un strămoș doar un anumit trib sau grup de triburi Dacă „asiat înseamnă literalmente „roșu” (în tradiția antică afroasiatică, oamenii, în orice caz bărbați, erau înfățișați ca roșu-maroniu culori), apoi „roșu” (diminutiv „ibat, așa cum ar fi, „micul A ”; de aici, în Biblie, Edom, „țară” Jude-mei”) este numele unui anumit trib semitic înrudit cu israeliții; strămoș al acesteia tribul Esau este descris în Biblie ca „roșu” (Gen , ) Crearea unei femei din coasta unui bărbat (Geneza : ) este un loc întunecat în textul Bibliei Ar putea părea, că aici s-a reflectat experiența viticultorilor de a înmulți vița de vie din butași Cu toate acestea, mai degrabă evidenţiază motivul bazat pe textul mitologic sumerian (după interpretarea americanului Sumerologul S N Kramer) Conform acestui text, pentru a vindeca o coastă bolnavă (în sumeriană, limba - „ti”) a zeului Enki, a fost creată o zeiță-vindecătoare a coastei, probabil sub numele de Nin-ti Dar cuvântul sumerian „ti” însemna nu numai „coast”, ci și „a da viață” Datorită acestui literar un joc de cuvinte și o versiune biblică a Evei ar putea apărea nu numai ca „dăruire de viață” (etimologie numită Eva în Geneză , ), dar și ca „o femeie din coaste” Rezumatele și interpretările post-biblice ale textelor biblice sunt adesea inversate Adam Un fragment al frescei „Creația lui Adam” de Michelangelo din Capela Sixtină a Vaticanului - ADAM ' | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =i | = și | = și | = și | = și | =? = atentie la contradictiile din legendele despre A , comentati prevederi controversate Interpretare literală text (Gen , ), permițând participarea cuiva la crearea omului de către Dumnezeu (sfatul lui Dumnezeu cu cineva), oferă imbold pentru imaginația talmudiștilor Conform cărții talmudice Bereshit Rabbah, cel ceresc consiliul îngerilor părea să fie împărțit în opinii cu privire la întrebarea dacă merită să creăm o persoană; în același timp, se încearcă eliminarea contradicției din chestiunea creării lui A singur – prin voință un singur zeu creator ("îngerii" sunt interpretați ca ipostaze - alegorii ale calităților lui Dumnezeu, așa că se dovedește, că Dumnezeu, parcă, l-a conferit „cu Sine”) Pentru unii interpreți, problema domeniului A a fost rezolvată în spirit Neoplatonismul, care a considerat primul om ca o creatură bisexuală (obișnuit reprezentare mitologică, vezi art Ființe bisexuale) sau asexuate Apar alții Detalii despre creație și viață A Adam și soția sa au fost creați la vârsta de douăzeci de ani („Bereshit Rabbah” ), adică la vârsta cea mai matură (anticipând suspiciuni cu privire la natura actului lor sexual, comentatorii subliniază că alungarea lor din paradis a urmat imediat după ce s-au văzut gol, deci nu a existat copulație în paradis) Cu toate acestea, potrivit unor interpreți, A (înainte alungarea din paradis sau înainte de apariția unei soții?) a dat naștere la spirite rele, care este asociată cu legenda că primul Soția lui A era Lilith (tratat „Erubin” etc ) A a fost inițial un gigant - corpul lui se prelungea din pământ până la cer (tratat „Khagiga” a; folcloriştii văd aceasta ca fiind influenţa mitologiei iraniene); Dar mai târziu, după cădere, a devenit mai scund („Geneza Rabba” etc ) A s-a prezentat un văzător căruia Dumnezeu i-a revelat viitorul rasei umane (tratatul „Sanhedrin” ), un om înțelept, care știa „toate cele de limbi ale lumii” (întrebarea este discutată în mod sofistic, de la cine a învățat limbile, când nu mai avea cu cine să studieze?) Potrivit uneia dintre legende, care trebuia să confirme înțelepciunea lui A , Satana nu putea face față numelor de animale, dar A putea; Dumnezeu a dovedit-o superioritatea omului pământesc față de îngerii cerești; Satana era în disperare pentru că omul s-a dovedit a fi mai puternic (de unde invidia și vrăjmășia lui Satana față de om) În conformitate cu cele religioase și etice normele din literatura talmudică pun în discuție problema timpului apariției omului (interpretat în mod controversat în Biblie): dacă o persoană este demnă, se poate spune că a precedat crearea îngerilor, dacă nu sunt vrednici, ei îi pot indica: musca te-a întrecut („Geneza Rabba” ; ultima afirmaţie se bazează pe faptul că, conform mitului biblic al creaţiei de şase zile univers, muștele trebuie să fi fost create înaintea omului) Ideile despre A au fost dezvoltate în continuare în creștinism În Evanghelii, Iisus Hristos se autointitulează „Fiul omului” (Aram bag 'epaz, ebr en 'asiat, „fiul lui A ”) Prezentări biblice despre asemănarea cu zeul lui A , pe de o parte, despre dualitatea naturii sale, pe de o parte celălalt - a determinat înțelegerea Noului Testament „Fiul Omului” ca o corespondență tipologică Vechiul Testament A , care a afectat în mare măsură înțelegerea imaginii lui A de către creștinism ÎN genealogia lui Isus (Luca , - ) Hristos este un descendent direct al lui A , Avraam și regelui David Este pe cont propriu a indicat doar originea umană și evreiască, în plus, originea regală a lui Isus Hristos Dar în același timp, în Evanghelii, doctrina lui Hristos (venită de la Pavel) se dezvoltă ca un „al doilea A ”, „nou A " Viața lui A , așa cum ar fi, predetermina ce se va întâmpla cu rasa umană în vremuri viitoare - timpii „al doilea” sau „nou” A care urmează; A este interpretat ca „o imagine a viitorului” (Rom : ) Soarta comună a lui A și a lui Isus a fost văzută de interpreții Bibliei, de exemplu în ispitele care ambele au fost supuse de Satana diavolul (cf Gen și Marcu , - ), dar numai „al doilea A” le-a biruit și astfel a apărut ca salvator al neamului uman de „păcatul originar” prins analogie în relația dintre A (în paradis) și Hristos (în deșert) cu fiarele, care a fost interpretată simbolic ca pace veșnică în viitor La fel ca A (în literatura talmudică), la fel Hristos este hrănit ofrande îngerești; hrana nouă (spirituală), dată de „al doilea A ”, întoarce cele cerești fericirea pierdută de „primul A” Din îmbinarea tipologică a imaginilor lui A și Hristos a tras teologia și iconografia creștină Deci, locul crucificării lui Hristos - Golgota (literal, „locul craniului”) a fost uneori descris ca mormântul lui A , la picioare răstignit, un craniu (sau întregul schelet) era adesea desenat - s-a înțeles că acesta era un craniu (schelet) A Pe Mozaic bisericesc bizantin, secolul al XI-lea în Daphne (lângă Atena) este înfățișat cum se varsă sângele celui răstignit craniul lui A , care de aici se trezește la viață și își ridică mâinile în rugăciune sau adună sânge Hristos într-un vas În complotul coborârii în iad, Hristos cel înviat eliberează din lumea interlopă în număr alţi neprihăniţi şi iertaţi A Baza identificării tipologice a lui A şi Hristos a fost percepția apocaliptică atât a A biblic, strămoșul oamenilor, cât și a „noului A” ca salvator al familiei uman, în timp ce Hristos este înțeles ca un fel de an- tipul A : dacă A a căzut în păcatul originar și a condamnat astfel omenirea la moarte, atunci „noul A” curăță oamenii de păcat și dă omenirii „viață veșnică” (Rom : - ; Cor : – „ca în Adam toți mor, așa că în Hristos toți vor fi înviați Un loc mare a fost ocupat de imaginea lui A în învățăturile mistice medievale și alchimia, magia, etc înrudite (vezi Adam Kadmon); Dumnezeu i-a dat toată „înțelepciunea” (adică sensul ascuns al originii și scopului universului căutat de filozofi) Învățăturile cabalistice și alte învățături mistice ale Evului Mediu (care sunt în general caracterizate idealizarea „începutului” și înțelepciunea profesorilor, strămoșilor) au fost (în cele din urmă) ridicate la A , care este deja reprezentat în literatura talmudică ca o lumină, un înțelept, primul profet, „un secret înţelepciune" Ei au văzut în el un văzător al soartei fiecărei persoane [într-o lucrare din secolul al X-lea „Raziel” conține o poveste despre cum A , după ce a fost alungat din paradis, a început să se roage lui Dumnezeu să-i arate viitorul fiecărui descendent al tuturor generații până la sfârșitul timpurilor și cum un înger pe nume Raziel („secretele lui Dumnezeu”) a venit la el cu o carte soarta oamenilor] Din concepțiile panteiste larg răspândite despre reflecția în om ca microcosmos macrocosmos şi identificări ale lui A cu natura (unde înţelepciunea care trebuie cunoscută prin orice fel, inclusiv magic), doctrina cabalistică a interdependenței dintre părți ale „corpului lui Adam” și corpurilor cerești, care în macrocosmos îndeplinesc funcțiile corporale ale pielii, carne, oase, vene etc (cf reprezentări apropiate în mitologia multor popoare) Pentru că toți oamenii urcă la A , atunci sufletul fiecărei persoane conține particule („scântei”) ale sufletului divin A , reprezentând suflarea de foc a lui Dumnezeu, dată pentru utilizare temporară omului materie, din care a fost creat A și este „piatra filosofală” căutată de astrologi (cartea magică „Marele secret") Pentru a înțelege secretul universului, este necesar, potrivit cabaliştilor, să ne întoarcem la „Adam” (adică, starea originală, primitivă), pentru care au fost testate căi diferite - de la încercările de a recrea A de la lut (cf , de exemplu, legenda Golem) sau crearea Homunculus-ului în replica alchimiștilor la de- = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = ADAM CADMON Adam și Eva în grădina Edenului Pictură de L Cranach cel Bătrân Viena, Muzeul de Istorie a Artei respingerea demonstrativă a culturii „post-Adam”, depășirea timidității ca sentiment care era primordial străin lui A (de unde practica nudismului unor secte medievale, inclusiv a celor numite Adamiți) În Evul Mediu, traduceri din est (sirian, copt etc ) narațiuni despre viața strămoșilor omenirii (care datează de la evreii și aramaicii pierduți originale), „Viața lui A și a Evei” (traducerea latină a „Cărților despre A ”, secolul al IV-lea), care povestea despre soarta primul cuplu uman după cădere etc ; a devenit mai târziu cel mai faimos „Cartea lui A” Episcopul armean Arakel Syunetsi (aproximativ ) Prima lucrare a medievalului Dramă europeană, a cărei acțiune este dedicată vieții lui A și Eve, - „Acțiunea” anglo-normandă ambii " (mijlocul secolului al XII-lea); această temă a fost o parte integrantă a multor mistere medievale Printre opere dramatice ale secolului al XVI-lea - „Tragedia creării lui A și izgonirea lui din paradis” de G Sachs, „A si Eva" J Ruofa, „A” G Macropedius, „Acțiune despre începutul și sfârșitul lumii” de A Kruger Cel mai semnificativ lucrări din secolul al XVII-lea - tragedia „A” G Andreini și „A în exil” de I van den Vondel, în special poezia J Milton „Paradisul pierdut” (unde, totuși, nu A , ci Satana devine personajul central), care a avut o influență semnificativă asupra autorilor următori, printre care F G Klopstock (poem „Messiah yes”, drama „Death of A ”) și I Ya Bodmer (drama „Death of the first person”); la poemul lui Milton se ridică şi baza literară a operelor muzicale şi dramatice – oratoriile lui I Haydn „Crearea lumii” și opera „Paradisul pierdut” de A G Rubinstein Dintre operele literare V pe acest complot – un poem dramatic de I Madach „Tragedia unui om” Imaginile lui A și Evei se găsesc în arta creștină timpurie (frescuri ale catacombelor, reliefuri sarcofage), în medie secol (carte în miniatură, plastic, reliefuri ale ușii de bronz a bisericii Sf Mihail din Hildesheim, decorarea sculpturală a catedralelor - portalul „Poarta A” în Catedrala din Bamberg etc ) * Pentru medieval pictura, imaginea progenitorilor omenirii a oferit o ocazie rară de a întruchipa golul natură Printre pictorii din secolele XV-XVII care au apelat la imaginea lui A se numără G și J van Eycky, Masaccio, G van der Goes, A Dürer, L Cranach cel Bătrân, Rafael, Luca de Leiden, J Gossart, Tintoretto, X Goltzius și alții; Michelangelo realizează pe tavanul Capelei Sixtine din Vatican frescele „Crearea lui A ”, „Crearea Evei”, „Căderea și alungarea din Paradis” Vezi și Căderea ADAM (Ayat), în mitologia musulmană, primul om Corespunde lui Adam biblic Unul câte unul din versiuni ale Coranului, Allah l-a creat pe A din lut ( : ), conform altuia - din praful pământului ( : ), astfel încât a fost viceregele lui pe pământ, a învățat numele tuturor lucrurilor și a poruncit îngerilor, care nu cunoșteau aceste nume, să cadă înaintea lui A prosternat Doar Iblis a refuzat, fapt pentru care a fost alungat din Grădina Edenului, în care locuiau A și soția sa (Havva) ( : - ; : și urm ; : - ; : - ; : - ; : ) A și soției sale li s-a interzis să se apropie un anumit copac și mănâncă din el, „ca să nu fii găsit printre cei nedrepți” Satana a intrat în Grădina Edenului și i-a convins să încerce fructele pomului interzis, după care „le s-a dezvăluit mizeria înaintea lor”, A nu a ascultat de Allah și „a rătăcit” ( : ) Allah i-a alungat pe primii oameni pe pământ ( : - ; : - ; : și urm ), dar i-a promis lui A călăuzirea și mila sa ( : - ; : - ; : - ) Coranic parcelele legate de A au fost dezvoltate în legendă Aproape toate motivele tradiției musulmane au paralele în mitologia post-bibică a evreilor și creștinilor Musulman original motive care leagă A cu Arabia Potrivit unor versiuni, lutul sau praful pentru corpul lui A a fost luat din Mecca și Yemen; A a fost aruncat la pământ în regiunea Aden (sau Ceylon), și Havva - lângă Jeddah ei întâlnit în Arabia, lângă locurile sfinte meccane - Muzdalifa și Arafat Din cer A a fost trimis piatra neagră sacră pentru care a construit Kaaba În paradis, A vorbea arabă, iar pe pământ - în multe limbi, în principal siriacă A fost îngropat cu Havva în „peștera comorilor” lângă Mecca, iar după potop a fost transferat la Ierusalim Tradiția musulmană îl include pe A printre profeți, printre care el a fost primul, și pe Muhammad - ultimul Idei despre legătura dintre A și Muhammad, imaginea lui A ca persoană ideală și întruchipările adevărului ocupă un loc important în învățăturile teologice și mistice musulmane M A Piotrovski ADAM KADMON (evr 'asiat casitop, „original Adam”, „om original”), în tradiția mistică a iudaismului, un fenomen absolut, spiritual Crearea Evei Fresca de Michelangelo în Capela Sixtină a Vaticanului - ZB ADLPA = și | = și | = și | =i > =i | =i > =i | =i > =i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =i > =i | =i > =i | =i > =i | = și | =i > =i | =i > =i | =iT= esența umană înainte de începutul timpului ca prototip pentru lumea spirituală și materială, precum și pentru o persoană (ca realitate empirică) Reprezentarea lui A K este o variantă evreiască mitologia gnostică a lui anthropos; ca și ultimul, îl asociem cu imaginile lui Purusha și Hayomart în tradiție indo-iraniană Specificul său este relevat în contextul interpretării poveștii biblice despre creația omului (vezi Adam): unii interpreți l-au distins pe Adam, creat de pe pământ (Gen , ), și Adam, creat „după chipul și asemănarea lui Dumnezeu” ( , ) Aceste cuvinte au fost luate ca un indiciu la unirea principiilor masculine și feminine în A K (o mitologie foarte veche și larg răspândită motivul bisexualității primului bărbat, vezi Ființe bisexuale) Dar aceleași cuvinte au fost puse la îndoială legătura cu întărirea credinței în transcendența lui Dumnezeu; de aceea a apărut o interpretare (atribuită lui Rabin Akibe, secole - ), conform căruia omul a fost creat „după chipul” nu a lui Dumnezeu, ci a lui A K Philo Alexandrian (secolul I î Hr - secolul I d Hr ) a combinat aceste idei cu concepția platoniciană a ideii ca model atemporal al unui lucru: „omul ceresc” (care, de altfel, este exclus de la împărțirea în masculin și feminin) este paradigma ideală a „omul pământesc” Dezvoltarea deplină a mitologiei lui A K a primit în misticismul cabalistic colorat panteistic al secolelor - , interpretându-l pe A K ca legătura de legătură necesară ontologic între absolut lipsit de calitate și indefinibil infinitatea lui Dumnezeu și autodeterminarea lui prin formele pe care el însuși le propune În Zohar (Cartea strălucind”, scrisă în aramaică în Castilia la sfârșitul secolului al XIII-lea și se pare că îi aparține Moise din Leon) spune că „imaginea unui om conține toate lumile de sus și de jos” și că această imagine a fost aleasă de „bătrânul sfânt” (adică, zeul) pentru el însuși (tratatul talmudic „Idrarabba” a) SimbolA K a fost perceput de simbolismul eclectic al Francmasoneriei, unde a corelat cu emblema stea cu șase colțuri, așa-numita Scutul lui David (ca simbol al întrepătrunderii „omului de munte” și „om jos”) S S Averintsev ADAPA (Akkadian), în mitologia akkadiană, un erou, unul dintre cei „șapte înțelepți”, un asistent la vrăji împotriva demonului feminin Lamashtu Potrivit mitului, A , fiul zeului Ey (Ea, Sumer Enki), a domnit în oraș Eredu(g) și a pescuit, furnizând pește orașului natal și sanctuarul tatălui său Într-o zi, vântul de sud s-a răsturnat barca lui, pentru care A a rupt aripile vântului Zeul cerului Anu (Sumer An), înfuriat de absența sudului vânt, îi cere lui A să răspundă, Eya îl sfătuiește să meargă la Anu, îmbrăcat în haine de doliu, și să nu bea și să nu bea mâncați mâncare și băutură oferite lui În fața porților lui Anu stau zeii Gishzida (Ningish-zida) și Dumuzi Întrebat de ce este în doliu, A (tot la sfatul lui Ey) explică că plânge după doi zei, dispărut de pe pământ - Gishzide și Dumuzi; ei mijlocesc pentru el înaintea lui Anu Anu decide cu generozitate iertare A si ofera îi dă pâinea și apa vieții veșnice, dar A , la sfatul lui Eya, refuză - pentru aceasta Anu îl împinge înapoi la Pământ Mitul a fost păstrat în copiile ulterioare găsite în El-Amarna (Egipt) și Babilon Opere de arta despre A în limba sumeriană nu s-a găsit (deși numele A este cunoscut și în tradiția sumeriană) B A ADAU, în mitologia abhaziană, un uriaș, un canibal, un popor terifiant Aspectul lui însoțită de un uragan, tunete, fulgere A are multe capete (trei, șapte, nouă, doisprezece), la unele variante ale miturilor, el are un ochi A a apărut după dispariţia atzanilor În abhază Nart epic A - proprietarul unei surse de foc sau de apă (izvor, râu), din cauza căreia intră în eroul luptei epice și-l câștigă datorită superiorității minții În unele variante, eroul luptă pe rând cu mai mulți frați A (cu trei, șapte, nouă, doisprezece) Uneori A are o soţie (mamă sau soră) A corespunde încărcăturii, devi (vezi Devas), Adyg, Inyzhi, Osset eu C ADHILIS DEDA („mama locului”), în mitologia georgiană, zeița este patrona unui separat teren (sate, munți, chei, stânci, văi etc ) Khevsurs a reprezentat-o ca pe o frumoasă o femeie cu bijuterii din argint, care avea grijă de viața liniștită a satului și de străinii căzuți spre zona aflată sub controlul ei Este posibil ca în vremurile străvechi d Hr să fi fost și zeița fertilității și ea cultul a fost răspândit în toată Georgia Odată cu răspândirea creștinismului, el s-a contopit cu cultul mama lui Dumnezeu, de aici numele ei - mama lui Dumnezeu a locului sau mama lui Dumnezeu Montanii din Georgia de Est venerat ca patrona femeilor, copiilor, vânătorilor și vacilor ACEA ADJA EKAPAD (ind antică A]a ekaray, literalmente, „capră cu un singur picior”), în mitologia vedă, o zeitate, de obicei referit la clasa de aer (atmosferic) În Rigveda, numele A E se găsește o singură dată independent (cf PB X ); în alte cazuri (de patru ori) este asociat cu numele de Ahi Budhnya ei sunt uniți în ritualul de acasă, unde libații sunt făcute acestor două zeități A E caracterizat ca o zeitate care susține cerul, pârâul, apele oceanului, Saraswati, toți zeii El a dat o cetate ambelor lumi (AB XIII , ), s-a ridicat în est (Taitt -br III , , ) El este numit printre zeități cerești (Nai-ghantuka V ), uneori chiar interpretate ca soare (Nirukta XII ), cf de asemenea corelarea A E cu Agni Potrivit cercetătorului american S Kramrish, două extreme Polii (superior și inferior) ai traseului ciclic al Putanei, corelați cu soarele, sunt legați cale verticală, simbolizată prin numele A E Că A E este o zeitate de natură capră, îl leagă nu numai de Pushan, ale cărui animale sunt capre, ci și de Indra, care, asemenea tunătorului din într-o serie de alte tradiții, este, de asemenea, corelat cu tema „capră” În acest context, primește motivație și o viziune mai veche a asocierii lui A E cu fulgerul, o metaforă care este acest nume mier „oaspete cu un singur picior” ca semn al fulgerului care lovește pământul și imaginea unei capre, sărind printre stânci cu viteza fulgerului (motiv de piatră), ca simbol zoomorf al fulgerului, tunetului (cf tur ca imaginea unei furtuni) Numele A E în sine este un epitet în spatele căruia se ascunde adevăratul nume zeitatea rămâne necunoscută Într-o tradiție ulterioară, în epopee, este folosit numele Ajaikapad ca desemnare pentru unul dintre cele unsprezece Rudra și ca epitet pentru Shiva V N Toporov AJINA, în mitologiile tadjicilor, uzbecilor, karakalpakilor, kirghizilor și parțial kazahilor, un spirit rău Imaginea A s-a format ca o regândire a ideilor demonologice aduse cu Islamul (aproximativ djinn) sub influența personajelor mitologice preislamice locale (al-basty, pari etc ) A a fost prezentat sub forma unei femei, crescând brusc în dimensiune și transformându-se în o uriașă, sau sub forma diferitelor animale, cel mai adesea o capră, rătăcind singură departe de casă La Tadjicii credeau că A trăiește în grămezi de cenușă aruncată din vatră (Călătorul care l-a prins pe A în în formă de capră, el înspăimântă, rostind deodată obscenitate cu glas uman ) Printre turkmeni, turci și alte popoare vorbitoare de turcă cu funcția de A au de obicei un geniu (turcii au și un mekir demon) V A AJNYSH, în mitologia abhaziană, diavolul, de la care vin toate nenorocirile omenești A , urmărit zeul Afa (de ce apar tunete și fulgere), se ascunde de el sub copaci, uneori în locuințe și spații nerezidențiale, se atașează de animale, oameni Conform credințelor, Afi îl sperie doar pe A , nu-l poate ucide pentru că este fiul surorii lui Persecuția lui A se va opri abia odată cu finalul lumina când este în sfârșit învins În unele mituri A este persecutat de zeul Antsva A A AJISHIKI-TAKA, Ajishiki-taka-hi-kone-no kami înaltul zeu al plugurilor"), în mitologia japoneză, fiul lui O-kuni-nushi și al zeiței Takiri-hime În mitul lui Ame no Waka-hiko A sosește pentru a participa la înmormântare, dar este înșelat de asemănarea lui cu cel ucis Părinții lui Ame no Waka-hiko îl onorează ca fiind fiul lor, crezând că a înviat A vine nebun furia de a fi confundat cu „mortul necurat”, el dărâmă casa de înmormântare cu sabia și își dă deoparte fragmentele cu piciorul După ce zeul furios zboară, soția ucisului Ame no Wakahiko, Sora lui A , zeița Shitateru-hi-me (un alt nume pentru Taka-hime), compune un cântec despre el, care se numește „hina-buri” - „melodie rurală”, aparent datorită lipsei de artă Cântece de mai târziu ca „hinaburi” s-a răspândit și au fost interpretate la curtea imperială Cultul A pe scară largă comună în Japonia, care poate fi legată de divinizarea în Japonia antică unelte agricole Celălalt nume al lui A este Kamo-no o-mikami ("marele zeu sacru Kamo") E P = =i | =i > =i | =i > =i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =i > =i | =i > =i | =i > =i | = și | =i > =i | =i > =i | = și = În tinerețe, a participat la vânătoarea Calydon și la campania Argonauților Când Apollo a fost pentru uciderea ciclopilor condamnat de Zeus să petreacă un an în slujba unui muritor, a fost dat ciobanilor A , care aparțineau el cu cel mai mare respect Pentru aceasta, Apollo le-a mustrat zeițelor destinului (moir) pentru A dreptul de a întârzia moartea lui dacă vrea cineva să-l înlocuiască pe A în lumea interlopă Apollo l-a ajutat și pe A să intre soția lui Alcestis Tatăl lui Alcestis, regele Pelius, a fost de acord să-și dea fiica soției lui A dacă va veni la nunta intr-un car tras de un leu si un mistret Apollo l-a ajutat pe A să îndeplinească această cerință La A a uitat să facă un sacrificiu lui Artemis, iar zeița furioasă s-a umplut dormitorul proaspăt căsătoriți cu șerpi, care prefigura moartea iminentă a lui A (Aroiiosi I , ) Potrivit lui Euripide (tragedie „Alcestis”), Adonis Sculptură de F Parodi Marmură Genova, galeria Palazzo Reale Alcesta și Admet Fresca în casa poetului tragic - Pompeii moartea a devenit o adevărată amenințare pentru A după câțiva ani din viața sa fericită de căsătorie și de atunci nimeni altcineva (chiar și părinții) nu a fost de acord să meargă în Hades de dragul de a-l salva pe A , ea a vrut să facă acest sacrificiu soțul lui Alcestis, pe care A Hercule l-a salvat de la moarte și s-a întors V Da ADNAN (Aypap), în tradiția musulmană, strămoșul este eponimul tuturor arabilor „de nord”, opus arabilor „sudici” – descendenții lui Qahtan Acest grup etnogenealogic Tradiția este numită și de alte eponime - descendenții lui A - Maadd sau Nizar M Da A DON AN, Adonai (evr asіopaі, „Domnul meu”, în lumina paralelelor ugaritice, poate mai vechi sensul este „Domnul tuturor”; forma plurală amplificatoare - cf Elohim - din evr asiop, „domn”), una dintre denumirile lui Dumnezeu în iudaism, din epoca elenismului folosit și ca înlocuitor (când se citește cu voce tare) numele „nepronunțat” Yahweh; etimologic aproape de numele lui Adonis Prin consonanță, s-a corelat cu pronumele personal api („eu”), care uneori a acționat ca un înlocuitor pentru cuvântul „A” (aparent pe motiv că numai Iahve, ca „absolut personalitate”, are dreptul de a vorbi despre sine ca „eu”) SA ADONIS (Abshvid, data, сіп „adon”, „domn”, „domn”), în mitologia greacă, o zeitate de origine fenician-siriacă cu funcţii pronunţate ale plantelor asociate cu moartea periodică și renașterea naturii Mitul lui A în cea mai completă formă este prezentat în Apolodor (III , ), Ovidiu (Mei X - , - ) și Antoninus Liberal (XXIV) A este fiul lui Phoenix și Alfesibei (opțiuni: regele asirian Tiant și fiica sa Smirna sau regele cipriot Kinira și fiica Mirei) Zeița Afrodita (Venus), supărată pe fiica regală (viitoarea mama A ), inspiră acea pasiune pentru propriul său tată, care cedează ispitei, fără să știe că intră în legătura cu propria sa fiică, iar după aceea o blestemă (Оѵісі Мі X - ) Zeii se transformă nefericit într-un copac de smirnă, din trunchiul crăpat din care se naște un copil de o frumusețe uimitoare - A (X - ) Afrodita îi dă copilului într-un sicriu pentru a fi crescut de Persefone, care nu a vrut mai departe de a se despărți de A Disputa zeițelor este permisă de Zeus, destinându-l pe A să petreacă o parte a anului în regat mort la Persefone și o parte a anului pe pământ cu Afrodita (într-o dată, o variantă a lui Astarte), un însoțitor și al cărui amant devine Furios de preferința acordată Afroditei, Artemis trimite tânărului un mistreț, care îl rănește de moarte (Aroiios III , ; Ovis Mei X - ) Conform unei alte versiuni (Ріюі Neryaezі I, р , АѴезіегт ), А este o victimă a mâniei lui Apollo (răzbunarea lui asupra Afroditei pentru fiul lui Apollo, Erimanf, orbit de ea) sau soțul gelos al zeiței Ares (într-o dată, versiune Astara) ( erv Ver|g Aep V ) Afrodita îl plânge amarnic pe A și îl transformă într-o floare, stropind vărsă sânge cu nectar (Оѵісі Мі X - ) Tânărul este deplâns de kha-rituri și moira, din sângele său trandafiri înfloresc, din lacrimile Afroditei - anemone Cultul lui A a existat în Fenicia, Siria, Egipt, pe insulele Cipru și Lesbos Potrivit lui Lucian (Fii da ug ), în Byblos exista un sanctuar al Afroditei, unde aveau loc orgii în cinstea lui A , însoțite de prostituția sacră, iar prima zi a fost dedicată plânsului, iar a doua - bucuriei pentru A înviat Povestește despre râul Adonis, care devine roșu în fiecare an, când, potrivit legendei, in munții Libanului piere A Totuși, aici argumente sceptice cu privire la solul roșu care dă râului culoare sângeroasă (Bis Becea ug ) În secolul al V-lea î Hr e cultul lui A s-a răspândit în Grecia continentală În Argos femeile plângeau A într-o clădire specială (Paiz II , ) La Atena, în timpul unei sărbători în cinstea lui A sub plângere și cântece funerare, imagini ale morților erau expuse peste tot (Prigb AIcіb ; Nr p ) Adonia - o sărbătoare în cinstea lui A - erau deosebit de populare în epoca elenistică, când greci Cultele orientale ale lui Osiris, Tammuz etc La sfârșitul primăverii și începutul toamnei, femeile au expus ghivece mici cu verdeață care înflorește rapid și se ofilește la fel de repede, așa-numitele "sa- Venus și Adonis Grupul de sculptură al lui A Kanovy Marmură, - Geneva, Vila La Grand = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | ADHIDEVATA ze Moartea lui Adonis Sculptură de J Mazzuola Marmură Leningrad, Schitul Dicky A " - un simbol al trecerii vieții În Alexandria, căsătoria sacră a Afroditei și tânărul A , iar a doua zi, cu plâns și plâns, statuia lui A a fost dusă la mare și scufundată în apă, simbolizând întoarcerea sa pe tărâmul morții (Theoer V - ) Mitul lui A reflecta anticul trăsături matriarhale şi htonice ale venerării marii zeităţi feminine a fertilităţii şi dependent de el mult mai slab și chiar muritor, renăscut doar pentru o vreme, corelat masculin În mitul și cultul lui A , simbolismul detaliat al eternului ciclu și unitate armonioasă a vieții și morții în natură A A Takho-Godi Dramaturgia europeană s-a îndreptat către mitul lui A în secolele al XVI-lea și al XVII-lea (piesa „A și Venus” de Lope de Vega; „A ” de I Gundulicha și alții) Mai des, mitul a fost întruchipat în poezia acestei perioade (poeziile „Venus și A ” de W Shakespeare; "A " J Marino; "A " J La Fontaine şi alţii) A - unul dintre cele mai populare personaje din pictura antică (frescele pompeiene, pictura în vază) și materiale plastice (reliefuri de sarcofage, urne funerare etc ) Arta europeană se transformă în mit în miniatură de carte medievală (ilustrare pentru Ovidiu) De la începutul secolului al XVI-lea mitul este întruchipat în multe lucrări de pictură; cele mai răspândite intrigi au fost: „Venus și A ”, „Moartea lui A ”, „Venus îl plânge pe A ” Giorgione, Titian, Tintoretto, An carraci, Veronese, G Reni, Rubens, N Poussin ş a În secolele XVIII-XIX Mitul își găsește expresia în principal în plasticitate („Venus și A ” de A Canova; „A ” de A Thorvaldsen; „Dying A ” de O Rodin și alții) În arta muzicală și dramatică europeană, mitul lui A a stat la baza libretului multor opere - secole (cele mai semnificative sunt „Lanțul A ” de D Mazzocchi; „A ” de C Monteverdi; „A ” de R Kamber; „A în Cipru” J Legrenzi; "Iubesc " R Kaiser şi alţii) ADRAST (Abraatod), în mitologia greacă, regele Argos (Aroiob III , ) Exilat de rudele lui Amphiareus din Argos, A a primit de la Polybus (bunicul matern) puterea regală în Siki-one, dar după împăcarea cu Amphiaraus, s-a întors la Argos S-a căsătorit cu fiicele sale Argia și Deipila Polinice și Tidea - exilați care și-au găsit adăpost la el Dorind să-l ajute pe ginerele Polinik să se întoarcă tronul tatălui, a condus campania celor șapte împotriva Tebei, în care trupele celor șapte conducători au fost înfrânte și doar A a fost salvat datorită vitezei calului divin Areion (născut de Poseidon și Demeter) (Hyg Eab ; Aroliob III , - , ) Întrucât tebanii nu au vrut să dea trupurile celor care au murit sub oraș conducătorii, A , venind la Atena, l-a implorat pe Tezeu să ajute la întoarcerea trupurilor morților de la Teba, care erau atunci ars (Aroiob III , ) Zece ani mai târziu, A a participat la campania epigonilor împotriva Tebei (Riz IX , ; opțiune: campania lui Alcmaeon și a altor fii ai celor șapte conducători, Aroiob III , ), în care a pierdut fiul lui Aegialeus (Hyg Eab ) Conform uneia dintre legende, A s-a aruncat în foc împreună cu fiul său Hip- ponoi (Hyg Eab ) A este un erou arhaic asociat cu forțe elementare și chiar extatice, așa cum indică o serie semne Numele A este „unul care nu poate fi evitat” (cf epitetul zeiței Nemesis „Adrastea” - "inevitabil") El este proprietarul calului divin vârtej; el însuși moare în element, este legat de cei mai violenti eroi (Tydeus, Diomedes, Pirithous) A răzbunător și viclean (a dat-o pe sora lui Erifila lui Amphiaraus pentru a-l nimici) Cultul A în Sicyon, unde, conform lui Herodot, „și-a glorificat pasiunile [cu spectacole] de coruri tragice”, onorându-l „în loc de Dionysus ”(Negoboi V ), indică o legătură profundă între A și Dionysus, deși din vremea tiranului Clisthenes (sec VI î Hr ) sacrificiile și festivitățile în cinstea lui A au fost anulate A A Takho-Godi ADRASTEA ('Abraatgyus, „inevitabil”, „inevitabil”), în mitologia greacă, zeitatea frigianului origine, identificată la început cu Cybele Rhea, Mama Ideilor sau nimfa Ida, care l-a crescut pe Zeus, mai târziu - în special printre orfici, Platon și epopeii târzii - cu Nemesis De Eschil, „închinarea înțeleaptă A” (Prot ), care, după cum interpretează dicționarul Isihiei (secolul al V-lea d Hr ), zeița răzbunării, adică Nemesis Tradiția orfică vede în A întruchiparea „legilor lui Zeus, Kronos, divin, deasupra cosmicului și intracosmic ”(Ogr g § a), indicând legătura lui A cu legea platoniciană cu privire la soarta sufletelor ( g § ) Platon recunoaște „stabilirea” sau „legea” lui A , înțelegerea ea ca epitet de Nemesis și asemănând-o cu Dika (Phaebr s- b) A stabilește ciclul sufletelor și așa mai departe se contopește cu Platon nu numai cu Nemesis, ci și cu Ananke și Dike A T -G ADHIDEVATA, adhidaivata (Ind veche abhi-bevaya, abhi-baivaya, lit , „referitor la divin”), în În mitologia indiană veche, desemnarea divinității supreme ca creatorul lumii lucrurilor Vezi Adhyatman V T Venus și Adonis Pictură de P P Rubens BINE Leningrad, Schitul AO ADHYATMLN =i | =i > =i | =i > =i | =i > =i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =i > =i | =i > =i | =i > =i | =i | =i > =i | =i > =i | = și > = Moartea lui Adonis Fresca de L Giordano - Florența, galeria Palazzo Medici-Ricardi ADHYATMAN (Dr -Ind asShu-a'Ьtap, lit , „referitor la suflet, la Sine”, „propriu”), spirit suprem, suflet universul în conceptele vedice târzii ale lumii; în special, în Upanishads A cu care este asociat sufletul-de-miurge microcosmos, cu omul, cu „eu” și corelat cu macrocosmosul, cu divinul (adhidevata) Amandoua conceptele ar trebui considerate ca o dezvoltare ulterioară a doctrinei identității macro- și microcosmosului, univers și (prim-) om, vezi Purusha Imaginea lui A este doar parțial mitologizată V T MITOLOGIA ADYGH, vezi art Mitologia popoarelor caucaziano-iberice AEDIE, în mitologia poporului Ede (un grup de indonezieni de munte) din Vietnam, zeitatea supremă A lui capul simbolizează cupola cerească („gongul inversat”), fruntea încruntă simbolizează norii gânduri), respirație - aer, organe genitale - fertilitate, ochiul drept - soarele auriu, ochiul stâng - lună de argint, mâini - doi stâlpi pe care se sprijină cerul Soția sa Heba (mama pământ) a născut în căsătorie cu el o fiică frumoasă - o femeie-soare și un fiu care a murit din cauza mușcăturii unui centiped - mileniu De atunci, A s-a stabilit într-o casă mare de pe cel mai înalt nivel al raiului El face judecată și reguli, bazându-se nu pe putere, ci pe autoritatea sa morală O tobă minunată atârnă în casa lui A - dambhu, izbitor la care poruncește toate spiritele și zeitățile eu eu AEDU, în mitologia poporului Ede (un grup de indonezieni de munte) din Vietnam, o zeitate masculină responsabilă de vremea si fertilitatea Este considerată a doua zeitate după Aedie eu eu AE KEBOALAN, în mitologia poporului Ede (un grup de indonezieni de munte) din Vietnam, o zeitate bună, responsabil de umiditatea și creșterea rădăcinilor la plante El este reprezentat ca o creatură cu cap uman și corp de râme eu eu AERG, Airg, în mitologia abhaziană, o zeitate care protejează oamenii de periculoase cei care îi pândesc în război, la vânătoare, pe drum Uneori A este identificat cu zeitățile vânătorii (Azhveipsh), tunete și fulgere (Afa), și odată cu răspândirea creștinismului, aparent - de la Sf George, al cărui cult a absorbit şi elemente ale credinţelor păgâne Potrivit unei legende populare, în ajunul sărbătorii templului noaptea la gardul încuiat al templului Ilori (satul Ilori Ochamchira cartier) cu hramul A (sau Sf Gheorghe), apare ca prin minune un taur (cerb, tur), care sacrificat solemn A A AZHVEIPSH, Azhveipshaa, în mitologia abhaziană, zeitatea vânătorii, patronul animalelor sălbatice Către el dedicat multor cântece rituale și legende mitologice Cel mai adesea acționează ca cap familia divină, care include frumoasele sale fiice și fiul Ioan; uneori este pomenit un servitor Shvakvaz Familia A locuiește pe pământ, de regulă, într-o pădure deasă sau deasupra unui inexpugnabil stâncă abruptă, unde pasc nenumărate turme de animale sălbatice aparținând lui A (caprioare, elani, tururi, căprioare etc ) Uneori, membrii familiei A , cel mai adesea fiicele sale, luând forma unui căprior (căprioară, căprioară), ademeni vânătorul Potrivit unei povești, A înjunghie în onoarea vânătorului care a intrat în a lui posesiuni, caprioare (tur, căprior), carne fiartă tratează oaspetele Vânătorul își uită cuțitul într-o bucată carne (de obicei la omoplat) După sărbătoare, după ce a strâns toate oasele și le-a învelit în pielea unui animal mort, A lovește cu o baghetă magică și reînvie căprioara, iar ea se repezi înapoi la turmă Ziua urmatoare, întorcându-se acasă, vânătorul întâlnește un căprior pe drum, îl ucide cu o lovitură bine țintită Când este proaspăt, acesta își descoperă cuțitul în omoplat și recunoaște căpriorul sacrificat de A pentru el (abhazii au proverb: „nimeni nu este sortit să mănânce ceea ce A nu ar fi mâncat înaintea lui”) A reprezintă de obicei bătrân surd Fiicele lui A , căutând să ademenească tinerii vânători necăsătoriți, îi cer tatălui lor pradă căruia nu i-a dat încă, dar cu greu de auz A dă pradă aceluiași experimentat, experiență- vânători Adesea funcțiile lui A sunt îndeplinite de o altă zeitate – Aerg Sh X Salakaya AZHDARHA, în mitologia popoarelor vorbitoare de turci din Asia Mică și Asia Centrală, Kazahstan, Caucazul de Nord, Volga și Siberia de Vest [ezhder, ezhderha - printre turci, azhdarho - printre uzbeci, azhdarhuv - printre turkmeni, azhydaar - printre kirghizi, azhdaya - printre tătarii din Kazan, azeri, kazahi (aceștia din urmă au și aydagar), azdyaka - printre tătari-Mishars, azhdarza - printre Karakalpaks, azhdaya - printre bașkiri, azdaga - printre nogai], precum și Tadjiks (azhdaha) demon rău Prezentat de obicei sub forma unui dragon, adesea cu multe capete Se întoarce la iranianul Azhi-Dahak Un șarpe se transformă în A , care a trăit mulți (opțiune: o sută) de ani În cele mai multe un mit comun despre A (cunoscut în mai multe versiuni), el amenință un oraș sau o țară moarte Pentru a salva oamenii, i se dă în mod regulat o fată pentru a fi devorată Eroul îl învinge pe A salvând o altă victimă (de obicei fiica regelui), cu care se căsătorește Într-o serie de mituri, A devorează pui păsări simurgh sau caracus În unele mituri azere, A se instalează în pântecele unei femei însărcinate femei și ucide un copil În miturile tătarilor-mishar, A este un șarpe de foc, se strecoară în casa văduvei din imaginea soțului ei decedat și conviețuiește cu ea Drept urmare, femeia se îmbolnăvește și moare Conform miturile tătarilor din Kazan, bașkiri, uzbeci și turkmeni, A , care au reușit să trăiască până la o vârstă înaintată (la Kazan Tătari până la o sută sau o mie de ani), se transformă [în miturile Bashkir - dacă norii nu îl duc la situat pe marginea munților pământului Kaf (Kuhi-Kaf)] în demonul yuvha Habitatul lui A a fost prezentat diferit În unele mituri uzbece, turkmene, kazahe A trăiește sub pământ în peșteri și păzește comori (aceste credințe sunt reflectate în comploturile descrise pe portalul moscheii din satul Anau de lângă Ashgabat: odată oamenii au salvat-o pe soția lui A și, în semn de recunoștință, el i-a înzestrat cu comori; Moscheea a fost construită cu fondurile primite în acest fel) În mituri Azerii, tătarii Kazan și Bashkirs A este asociat cu apa, cu nori de ploaie În special, conform Idei azer și bașkir, el trăiește în lac Potrivit tătarilor din Kazan, A locuiește pe o insulă de mare, către care este transportat de un nor Sub influenta turceasca, imaginea lui A a patruns in mitologia popoarelor slave din Balcani (de exemplu, sârbi, Azhdaya, Bolg Azhder) V N Basilov AZHDAHAK, în mitologia armeană vi-shap (balaur) Corespunde iranianului Azhi-Dahak În epopee „Vipasank” A - regele iepelor (Mede), este un adversar al regelui armean Tigran De frică de Tigran, a cucerit multe națiuni, A complotează să-l omoare După ce a obținut mâna lui Tigranui - sora lui Tigran, A se așteaptă să-l folosească pentru a-l ucide Cu toate acestea, Tigranui îl anunță pe fratele său în secret complot împotriva lui Tigran, după ce a aflat despre înșelăciunea lui A , intră în război cu el, eliberează soră, îl ucide pe A în luptă, o capturează pe prima soție a lui A Anuish și pe mulți Marte, care au fost = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și = AID se stabilește în Armenia, la est de Masisa (după etimologia populară, mar - „șarpe, șarpe”, deci Anuysh a fost numită „mama soților Vyshapov”) O poveste care reflectă evenimente istorice (cucerirea de către Tigran II capitala Marii Media Ecbatane; căsătoria regelui Mediei Mici, un aliat al armenilor, cu fiica lui Tigranes), include material pur mitologic, personajele apar în el atât ca oameni, cât și ca vishaps Personajul mitologic este însuși A În vechiul mit „tuneritor”, vishap furtunile răpește sora sau soția zeului tunetului și o ține cu el; aceste roluri în epopee sunt jucate de A , Tigran și Tigranui S B A AGE, în mitologia Dahomey, zeitatea vânătorii, al patrulea fiu al lui Mavu-Liz Conform mitului, A este un vânător, trăiește în desișul pădurii și controlează toate animalele și păsările E K Azhi, azhai, în mitologia iraniană (în „Avesta”) monștri, dragoni, urmașii unei zeități malefice Ahriman, uneori reîncarnările lui Textele îl menționează pe A : Azhi-Dahaka, Gandarva, Sruvara etc Imaginea lui A este personificarea norilor negri care acoperă lumina soarelui IN ABSENTA AJI-DAHAKA (Avest ), în mitologia iraniană, un dragon (azhi) în povestea legendară, un rege străin - uzurpator care a preluat puterea asupra Iranului În „Avesta” dragonul cu trei capete și șase ochi A -D comite jertfe zeitatilor Ardvisura Anahita si Vayu În „Zamiad-yasht” (XIX ) el este un rival al lui Dumnezeu focul lui Atar in lupta pentru simbolul suveranitatii regale a farnului În „Yasht” (XV - ) el este descris ca un drept Zoroastrian (vezi Za-primaria) Are vedica (Ahi Budh-nya) și greacă veche [Echidna] paralele etimologice și multe corespondențe în mitologia indo-europeană (vezi și Șarpele) Adversarul victorios al lui A -D în tradiţia iraniană, Traetaona, o variantă „al treilea fiu” indo-european comun - ucigașul de dragoni (vezi mitologia iraniană) [În alte tradiții învingătorul balaurului cu trei capete este de obicei zeul tunetului sau demiurgul (Indra etc )] victoria lui Traetaona peste A -D nu definitivă IAD va fi înlănțuit și suspendat în orificiul vulcanic al sacrului Muntele Damavand Înainte de sfârşitul lumii A -D se va elibera și va domni din nou pentru scurt timp Către el destinat să cadă în mâinile unui alt ucigaș de dragoni iranian Kersaspa Imaginea lui A -D a fost supus istoricizare: dragonul anterior A -D a luat treptat o formă umană până a devenit regele Zahhak, Arab de origine Potrivit unor surse târzii armene și iraniene propriu-zise, unele unde în Media și, probabil, Kabul, venerația lui A -D Conducătorii locali și-au prezentat genealogii sau legende spuse despre serviciul strămoșilor lor la curtea lui A -D L A Lelekov AZA, în mitologia ingușilor și cecenilor, zeița, fiica soarelui, patrona tuturor viețuitoarelor Născut din o rază a soarelui, este puterea dătătoare de viață a razelor soarelui În unele versiuni, A este mama soarelui A M AZAZEL (ebr Agage), în ideile iudaismului, o creatură demonică A este menționat în Biblie numai în contextul descrierii ritualului „zilei ispășirii” (Yom Kippur); în această zi păcatele poporului au fost transferați la două capre, dintre care unul era destinat ca jertfă de ispășire pentru Iahve, iar celălalt ("țap ispășitor") - "pentru A " (Lev , , în traducerea sinodală - „pentru o eliberare”); a doua capră dus în deșert, habitatul lui A ( , ) Ideea deșertului ca casă a demonicului începutul este inerent poveștii Noului Testament despre ispita lui Isus Hristos de către diavol, precum și de către creștin „Viețile” anahoreților din perioada inițială a monahismului În apocrifa „Cartea lui Enoh” (secolul II î Hr ), A apare ca un înger căzut, un seducător al omenirii, un fel de erou cultural negativ care i-a învățat pe bărbați război și armuriere, iar femeile - artele risipitoare ale picturii feței și gravurii fetale; acest act ostil lui Dumnezeu civilizația este asociată cu motivul curviei dintre îngeri („fii ai lui Dumnezeu”) și „fiice” uman” (Gen , ), precum și apariția din această curvie a rasei „uriașilor” ( , - ), care inspirat în răzvrătirea lor împotriva zeului A („Cartea lui Enoh” ) Pentru aceasta, A a fost legat de arhanghelul Rafael, iar după apocalipsa va fi aruncată în foc Aluziile la această versiune sunt împrăștiate și în literatura talmudică, unde A este uneori identificat cu Satana sau Samael, iar numele lui este, de asemenea, adus mai aproape de numele Bonds și Azael - îngerii căzuți convergând cu femeile Numele A , ca unul dintre numele tradiționale ale demonului, a fost folosit în ficțiune (de exemplu, M Bulgakov în romanul „Maestrul și Margareta” - în forma italianizată „Azazello”) S S Averintsev AZYREN, Azrenya, Ozyren, în mitologia Mari, spiritul morții, mesagerul domnului lumii interlope Kiyamata Îi apare muribundului sub forma unui om puternic și îl ucide cu un pumnal Potrivit unuia din mituri, un tâmplar viclean a decis să scape de A , prefăcându-se că nu știe să se întindă într-un sicriu: A însuși s-a întins în sicriu, dulgherul a trântit capacul și a coborât sicriul pe fundul râului noaptea Apoi oamenii au încetat să moară dar, epuizați de boală și bătrânețe, au început să-l caute pe A Luna le-a dezvăluit oamenilor locul unde era ascuns A și au eliberat spiritul morții A ucis tâmplarul viclean, pe toți cei bolnavi și bătrâni, el însuși a devenit nevăzut, ca să nu cadă din nou în mâinile oamenilor AI-APEC, în mitologia Mochica (indienii din America de Sud) erou cultural, zeitate, patron agricultură (imaginea a fost reconstruită dintr-o pictură în vază, numele este condiționat) A -A curăță pământul de monștri, luptă cu zeii mării El prezidează zeități zoomorfe (vulpe, bufniță, colibri și multe altele) A -A există un rival, probabil fratele lui Yu A AID, Hades (Aіbtsd, Аіbtsd, litere, „fără formă”, „invizibil”, „teribil”), în mitologia greacă, zeu - stăpân al regatului morții, precum și regatul însuși A este o zeitate olimpică, deși se află constant în subteran posesiuni Fiul lui Kronos și Rhea, fratele lui Zeus și Poseidon (Nez Tyeo§ ), cu care și-a împărtășit moștenirea tată depus (Nosh II XV - ) A domnește împreună cu soția sa Persefona (fiica lui Zeus și Demeter), pe care a răpit-o în timp ce ea culegea flori într-o poiană Mama Persefonei Demeter zeița fertilității pământului, în căutarea jalnică a fiicei ei, a uitat de îndatoririle ei și pământul a fost cuprins foame După aceea, Zeus a decis că Persefona va petrece două treimi din an pe pământ cu mama ei și un al treilea - cu A (Nosh Nutp V - ) Homer îl numește pe A „generos” și „ospitalier” (V , ), deoarece soarta morții nu trece de o singură persoană; A - „bogat”, se numește Pluto (V ; din greacă lKhontod - bogăție, de unde apoi regândirea zeului bogăției Plutos), deoarece el este proprietarul a nenumărate suflete omenești și comori ascunse în pământ A - posesorul unei coif magice care-l face invizibil; această cască a fost folosită ulterior de zeița Atena (Nosh II - ) și de eroul Perseus, primind capul Gorgonei (Aroiios II , ) Dovezi de independență sporită și îndrăzneală generația eroică din epoca mitologiei olimpice clasice este duelul dintre A și Hercule, în care Hercule îl rănește pe A (II , ) El este vindecat de vindecătorul divin Peon (Nosh II V - ) Hercule fură din împărăția morților A câinele - gardian A (Nosh II VIII, , Ob XI ) A a fost înşelat tot de vicleanul Sisif, care a părăsit cândva tărâmul morților ( or РІІоІ - ) Orfeu i-a fermecat pe A și pe Persefona cântând și cântând la liră, astfel încât au convenit să-l întoarcă pe pământ soția Euridice (dar a fost nevoită să se întoarcă imediat înapoi, pentru că fericitul Orfeu a încălcat înțelegerea cu zeii și s-a uitat la soția sa chiar înainte de a părăsi regatul lui A ; Ver§ Oeo § IV în continuare; Ovisi Pe mine X - ) În mitologia greacă a perioadei olimpice, A este o divinitate minoră El actioneaza ca ipostaza lui Zeus, nu degeaba Zeus este numit Chthonius - „sub pământ” (Nez Orr ) și „coborând” (hatai Іzatzd - Agіziory Rakh , Nutp Ogre XV ) A nu aduce Hades și Persefona Fragment de pictură al unui kylix cu figuri roșii BINE î Hr e Londra, British Museum AIYANAR =h= | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= Hades și Persefona Relief din Locri Teracotă - î Hr e Reggio Calabria, Muzeul Național victime, nu are urmași și chiar și-a luat soția ilegal Hercule îl învinge, pentru că el divinitate minoră Cu toate acestea, A inspiră groază prin inevitabilitatea sa De exemplu, Ahile este gata să fie mai degrabă ca zilier pe pământul unui ţăran sărac decât ca rege printre morţi (Not Ob XI - ) Literatura antică târzie (Lucian) a creat o idee parodică și grotescă a lui A („Conversații în tărâmul morților”, având sursa, aparent, „Broaștele” lui Aristofan) După Pausanias (VI , ), A nu era venerat nicăieri în afară de Elis, unde templul zeului era deschis o dată pe an (la fel ca oamenii doar o dată coborâți în tărâmul morților), unde doar preoții aveau voie să intre A se numeste de asemenea, spațiul din măruntaiele pământului (Nosh II XX - ), unde domnitorul trăiește peste umbrele morților, pe care adus de Hermes Ideea topografiei lui A a devenit mai complicată în timp Homer știe: intrarea în împărăția morților, care este păzită de câinele de pază A (VIII - ) în vestul extrem („vest”, „apusul de soare” este un simbol al morții) dincolo de râul Ocean, spălând pământul (Not Ob X ), o pajiște cu asfodel, unde umbrele morților rătăcesc (XI - ), adâncurile sumbre ale lui A - Erebus (XI ), râurile Kokit, Styx, Acheron, Pi-riflegeton (X - ), tartru (Not II VIII - ) Dovezile ulterioare adaugă Stygian mlaștini sau lacul Acherusian, în care se varsă râul Kokit, Piriflegeton de foc (Flegeton), înconjurând A , râul uitării Lethe, purtător al mortului Charon, câinele cu trei capete Cerber (Ver § Aep VI) - , - ) Minos judecă morții (Not Ob XI - ), mai târziu judecători drepți Minos, Aeacus și Radamanths sunt fiii lui Zeus (Piai Oog § a) Noțiunea orfi-co-pitagoreică de judecată peste păcătoși: Titius, Tantalus, Si-sif (Not Ob XI - ) în tartar - ca parte a A și-a găsit loc la Homer (în straturile ulterioare ale Odiseei), Platon (Ryaeb a- c), Virgil Descriere detaliata regatul morților cu toate gradațiile pedepselor din Vergiliu (Eneida VI) se bazează pe dialogul Fedon Platon și Homer cu ideea deja formată de ei ispășire pentru greșelile și crimele pământești Homer în cartea a XI-a a Odiseei conturează șase straturi istorice și culturale în idei despre soarta sufletului (Losev A F , Mitologia antică în dezvoltarea sa istorică, , p - ) Homer mai numește în A un loc pentru drepți – Elizeanul câmpuri sau elisium (Not Ob IV - ) „Insulele fericiților” sunt menționate de Hesiod (Orr - ) și Pindar ( II - ), deci împărțirea lui Vergiliu a lui A în Elysium și Tartarus se întoarce și la greacă tradiţii (Ver§ Aep VI - , - ) Problema lui A este asociată și cu idei despre soarta sufletului, raportul dintre suflet și corp, răzbunare corectă - imaginea zeiței Dike, funcționarea legii inevitabilitate (vezi Adrastea) A A Takho-Godi AIYANAR (tamil, auapag, „domn”), în mitologia dravidiană, un zeu rural al cărui cult este foarte antică și probabil că se întoarce la cultura Mohenjo-Daro și Harappa Conservată în unele zone sudul Indiei ca zeitate asociată cu agricultura și fertilitatea; considerat fiul unei zeițe-mamă Înfățișat cu un trident pe cap, adesea ca un războinic pe jos, pe un elefant sau pe un cal Figuri de cai din teracota este un atribut caracteristic templelor A A D AI LOCUTIUS (Aіz hosiiiiz, din aio și Іotsiog, „voce profetică”), în mitologia romană vocea necunoscutului zeități care răsunau noaptea pe strada Nouă din Roma și i-au avertizat pe romani despre invazia galilor (în sau î Hr e ) În ispășire pentru neglijarea avertismentului său, dictatorul Camillus, după victoria asupra galilor a fost ridicată de A L un templu (Aiii С-еІІ XVI ; bіv V , - ) E Sh AITA (аііа, еііа), în mitologia etruscă, stăpânul lumii interlope Înfățișat purtând o coroană și cu un sceptru sau cu un scalp de lup pe cap Identificat cu Hadesul grecesc ȘI EU AIDIE, în mitologia poporului Ede (un grup de indonezieni de munte) din Vietnam, reședința zeităților din lume cerească Pământul este legat de el printr-o mlaștină, care se întărește noaptea În A în uriaşă şi Casele de lux cu stilf sunt locuite de zeități care urcă acolo sus pe o scară curcubeu eu eu AIDO-KHVEDO, în mitologia Dahomey, un șarpe-curcubeu Personaj mitologic arhaic Conform miturile, au apărut mai întâi, au existat înaintea tuturor celorlalte Nu are familie, a fost mereu singură ÎN unele mituri A -Kh a venit cu primii oameni - un bărbat și o femeie OH în miturile timpurii demiurg Mișcându-se de-a lungul pământului, ea a creat suprafața pământului Munții sunt excrementele ei, deci în munții găsesc bogăție Ea susține pământul încolăcindu-se și mușcându-și coada; Când mișcându-vă pentru a vă simți confortabil, au loc cutremure Trăiește în mare, pentru că lui nu-i place căldura, ea mâncarea este fierul, care este făcut pentru ea de maimuțele roșii care trăiesc în mare Daca maimutele nu au la fel- leza, A -H nu va fi nimic de mâncat și va trebui să-și muște coada Apoi pământul, care este deja supraîncărcat munții, copacii, animalele mari etc , se strecoară în mare și va veni sfârșitul lumii Când A -H plutește la suprafața apei, se reflectă pe cer cu un curcubeu În unele mituri, există două A -Kh (conform uneia dintre opțiuni - gemeni): unul dintre ei trăiește în mare, iar celălalt trăiește pe cer (curcubeu), există fulgere pe el a cădea la pământ Cultul A -H a fost cel mai dezvoltat în orașul Vaidakh; era venerată ca strămoșul familiei conducătoare In oras era un sanctuar al lui A -Kh , construit în jurul unui copac mare de bumbac Conținea mulţi şerpi boa cărora li s-au făcut sacrificii Șerpii nu aveau voie să fie uciși Inclus în panteon fundalul zeilor (dahomeeni) A -Kh cedează lui Mavu-Lisei funcțiile sale originale de demiurg; în miturile lui A -H o însoțește pe Mava, îl poartă în gură, ea îi este servitoarea; OH numite „pânzele lui Mavu, așternut la uscat” Fiului lui Mav, tunătorul Hevioso A -H ajută să vină la pământ De într-o altă versiune, Hevioso i-a dat-o fiului său cel mic Gba-de, pentru ca ea să-l ducă la pământ Potrivit unor mituri, A -H - s-a născut una dintre încarnările lui Dan, fiul gemenilor Mavu și Liza Nana Buluku Dan se manifestă sub diferite forme, în special în curcubeul, al cărui simbol este un șarpe care își mușcă propria coadă E S Kotlyar AYEKE, zeul tunetului în mitologia sami Numeroasele sale nume se bazează pe imitarea sunetului tunet: Garagalles, Garangalles, Goroyuriy, Tiermes, Thoratu-ros, Pozdne („tunet divin”) Imaginea A s-a format sub influența miturilor despre scandinav Thunderer Thor: idolii de lemn ai lui A au fost înfățișați cu cu un ciocan în mâini, un fragment de piatră ieșea în cap (cf un fragment de piatră de ajit în capul lui Thor) După credință, A urmărește spiritele rele, aruncând asupra lor săgeți-fulger; tunetul vine din faptul că A merge printre nori Curcubeu - arc A (Ayeke-Dong) Uneori, lui A i se atribuie putere asupra mării, apelor, vânturilor, asupra vieții al oamenilor Zeul Sami al vânătorii Aroma-Telle este, de asemenea, asociat cu imaginea Tunetorului; el urmărește un cerb pe cer cu cu coarne de aur, aruncând în el fulgere AYYUB, Ayyub (Аіуиб), în mitologia musulmană, unul dintre profeții și „pacienții” neprihăniți Biblic-corespunzător Șarpele eternității își mușcă propria coadă lui Iov Conform Coranului, shaitanul l-a supus pe A la suferință, dar Allah, la a cărui mila A a apelat, l-a vindecat și i-a redat familia pierdută În acest sens, este menționată o sursă a cărei apă A a fost vindecat ( : ; : ; : - ; : - ) Ulterior, au adăugat autori musulmani familiarizați cu textele biblice și talmudice referiri scurte și vagi la Coran În același timp, motivul despre cum shaitanul, cu ajutorul lui soția A a încercat să-l ispitească (paralel cu povestea lui Adam) Conform tradiţiei musulmane, A pe zi Judecata de Apoi va fi în fruntea celor care rezistă, ca un avertisment pentru cei care își justifică neglijență în credința bolii și a suferinței M P MITOLOGIA AINOV, sub forma cunoscută nouă, a prins contur în jurul secolelor XII-XV n e printre triburile Ainu, locuind insulele japoneze (în secolele XV-XVII s-au stabilit și în Kamchatka, Sakhalin de Sud, Kuril insule), iar acum locuiesc pe insula Hokkaido Dezvoltat în interacțiune cu mitologia popoarelor nord-estul Asiei și mai ales mitologia japoneză Oral Povestiri de mituri, cunoscute din înregistrările făcute de misionarii europeni la sfârșitul secolului al XIX-lea - începutul Secolului și istoricii japonezi moderni Nu există ediții critice științifice ale miturilor A m este pătruns de idei animiste Se credea că nu numai oamenii au suflet, animale, pești, păsări, dar și plante și în general toate obiectele și fenomenele lumii înconjurătoare Animația tuturor lucrurilor s-a reflectat în politeismul religios și mitologic reprezentări ale Ainu Ainui locuiau lumea cu multe zeități, demoni, spirite etc Zeități în mituri sunt notate cu cuvântul „kamuy”, care înseamnă „cel care (sau” ceea ce „) acoperă” Zeul suprem este numit Pase kamuy (adică „creatorul și proprietarul cerului”) sau Kotan kara kamuy, mosiri kamuy kamuy, kando kara kamuy (adică „creatorul divin al lumilor și pământurilor și conducătorul cerului”) El este considerat creatorul lumii şi zei; prin zeii buni, asistenții săi, are grijă de oameni și îi ajută privați zeități (Yayan kamuy, adică „zeități apropiate și îndepărtate”) întruchipează elemente și elemente individuale ale universului, ele sunt egale și independente unele de altele, deși constituie un anumit funcțional ierarhie (zeități bune și rele) Prezența unei zeități supreme reprezintă un esențial diferența dintre panteonul lui A m și japonez Cele mai frecvente în complexul mitologic ainu sunt cosmologice și mituri cosmogonice, toponimice, totemice, mituri despre demonii răi: Conform Conceptul cosmologic al Ainu, pământul este format din șase lumi, fiecare având propria sa scop functional Oamenii trăiesc într-o lume numită Kanna mosiri („lumea superioară”) sau Uvekari note-reke mosiri („o lume în care mulți își bat picioarele”) El este ocean cu insule plutind pe el Prin analogie cu habitatul Ainu, orice pământ privită de ei ca o insulă Oceanul cu insule părea să fie situat pe spatele unui gigant somon Când se mișcă, au loc cutremure pe uscat, iar mareele curg și reflux în ocean Pe parcursul furtuni somonii înghite corăbii, din asta mor Sub lumea oamenilor se află Nitne kamuy mosiri ("lumea diavolilor") sau Teine pokla mosiri ("lumea interlopă umedă") Este o lume umedă și umedă în care după moarte, acolo ajung oameni răi, care îndură pedeapsa care le este atribuită Alături de ea, tot sub lumea oamenilor, se află Kamuy mosiri ("lumea zeilor") - habitatul multor zeități de origine cerească După moarte, toți oamenii buni merg acolo Locuitorii acestei lumi merge cu capul în jos, astfel încât tălpile picioarelor lor să fie în contact cu tălpile picioarelor oamenilor vii, locuitorilor Kanna mosiri Sub Kamuy mosiri se află lumea Pokna mosiri („lumea inferioară”), mituri despre numire care nu s-au păstrat Scopul și chiar numele lumii de sub Pokna este necunoscut Mosiri La cel mai de jos nivel se află țara strălucitoare și frumoasă Tirana mosiri („cel mai lumea inferioară") De asemenea, cerul este împărțit în șase niveluri La vârf trăiesc Pase camuy și cele mai importante dintre zeități sunt asistenții săi Această lume este condusă de zeul Sinise-ranguru lumi, cei de jos sunt locuiți de zeități minore Conform mitului cosmogonic, inițial pământul nu a fost separat de apă și de toate elementele existenței erau confuzi Pământul era ca o mlaștină uriașă Gândindu-se să creeze o lume de oameni, Pase kamuy a chemat în ajutor o coadă (o pasăre sacră - totemul ainu) Coborând din cer, a început să bată aripi pe apă, se frământă cu labele, se lucrează cu coada A durat mult timp, iar eforturile ei au dus la faptul că apa s-a transformat într-un ocean, iar pe ea au apărut zone de uscat în derivă Conform unei alte versiuni mitul, Pase kamuy însuși a creat lumea cu ajutorul uneltelor de piatră, și apoi numai a vopselei a nivelat solul O serie de mituri sunt consacrate creării insulei Ezo (moderna Hokkaido), cu care în A m toate insulele locuite de ainu Unul dintre ei spune că Pase kamuy a ordonat să creeze Ezo doi asistenților săi, zeii Aioine și sora lui Tureshmat, și a împărțit această lucrare între ei, astfel încât Tureshmat urma să creeze coasta de vest, în timp ce Aioina urma să creeze nordul și estul Conform unei versiuni mit, Tureshmat a întâlnit o altă zeiță, a vorbit cu ea și a uitat de sarcină amintit, a văzut că fratele ei își termina deja partea, s-a grăbit și a făcut coasta de vest în grabă De aceea, se crede, s-a dovedit a fi atât de pietros și periculos Potrivit unei alte versiuni, zeița este pur și simplu nu a reușit să finalizeze sarcina (În mitologia japoneză, spre deosebire de A m , complexul ideile cosmologice se limitează la structura insulelor japoneze, iar poveștile despre creație și structura lumii în ansamblu sunt absente ) MITOLOGIA AINOV Personajele principale ale miturilor totemice sunt ursul, coada, vulturul, salcia Mitul ursului sosit în mai multe versiuni Se spune că noaptea a început să apară o femeie singură un străin „tot în negru” și i-a dezvăluit odată că nu este un bărbat, ci un zeu al munților, sub formă de urs Din zeul munților, femeia a născut un fiu, din care mai târziu au descins ainui În rolul de progenitor al Ainu uneori zeul munților apare și sub forma unui vultur Vulturul a fost considerat și salvatorul ainu-ilor, cândva în timpul celor mari foamea de a hrăni oamenii Wagtail a fost venerat ca creatorul lumii oamenilor Kanna mosiri și patrona îndrăgostiților Se credea că ea îi învăța pe oameni îndatoririle soților și ale soțiilor Salcie părea a fi zeitatea patronă a Ainu (conform mitului, primul om a fost creat dintr-un toiag sălcii și pământ) La nașterea unui copil, a fost făcut un talisman special din salcie - inau, care trebuia să păziți-l pentru tot restul vieții Miturile despre faptele zeilor individuali nu sunt foarte frecvente în A m Un anumit ciclu de mituri este conectat doar cu creatorii lumii ainu Aioina și Tureshmat și zeul Okikurumi Aioina este considerată creatorul nu numai Ezo, dar și primul om (Ainu), pe care l-a făcut din crenguță de salcie și pământ Acest mit este asociat cu alt nume: Ainu Rak Guru (adică „om cu miros de Ainu”) Potrivit mitului, după ce a încheiat actul de creație, Aioina s-a întors în cer, dar restul zeilor, mirosind un om, l-au făcut coborâți pe pământ și lăsați acolo haina în care era pe pământ Mai face spectacol Aioina organizator al vieţii sociale a Ainu şi are astfel funcţiile de erou cultural Conform mituri, la început ainui mâncau carne de animale și pește crud, angajați în canibalism Treptat în timpul din vizitele sale în lumea oamenilor, Aioina i-a învățat mânuirea focului și meșteșuguri: le-a arătat cum să facă obiecte de pescuit, arcuri, săgeți, oale și alte ustensile, a învățat cum să gătească carne și pește, înțărcat canibalism Okikurumi este personajul principal al miturilor toponimice asociat cu evenimentele vieții sale originea numelor multor localităţi De exemplu, numele zonei Itanki, conform mitului, vine din faptul că acolo Okikurumi urma să bea apă dintr-un vas pentru orez (Ainsk - Itanki), dar în În acel moment, valul a ridicat vasul și l-a rupt (Mituri toponimice asociate cu minor zeitățile sunt, de asemenea, răspândite în mitologia japoneză ) Există, de asemenea, un mit despre dragostea lui neîmpărtășită pentru o femeie Ainu și despre cum l-a vindecat o coadă din această iubire Tradiția japoneză târzie îl identifică pe Okikurumi cu generalul japonez Yoshitsune Minamoto ( - ) Pe baza acestui fapt, se poate presupune că miturile despre el au apărut în timpul perioadei cele mai mari contacte ale ainu-ilor cu japonezii Majoritatea celorlalte zeități sunt menționate doar în mituri Despre ele se cunosc doar nume (descriind funcțiile lor, ceea ce este tipic pentru mitologiile japoneze și alte mitologii), mai rar - informații scurte despre activitățile lor În ciuda lipsei de fov, împărțirea zeităților în bine și rău este clar urmărită (în mitologia japoneză, spre deosebire de A m , slab și obscur) Zeitățile bune sunt predominant de origine cerească Nevăzuți, ei locuiesc în lumile cerești, lumea interlopă a zeilor Kamuy mosiri, munții pământești Ei sunt conduși de zeul suprem Pase Kamuy Drăguț Aioina, Tureshmat, Okiku-rumi, zeii soarelui, luna, zeița focului Fuji (Unji) erau considerate zeități, Chuf-ka-mui (adică „zeul tuturor luminarilor”), care, conform mitului, trăiește pe lună și în timpul fiecărei luni trăiește o viață nouă timp de o lună: se naște, crește, îmbătrânește și moare Siniseranguru (adică „cel care coborât din cerul cel mai înalt") guvernează cea mai înaltă lume cerească Soția lui locuiește cu el Sinisiran-mat Toikurupunikuru și Toikurupuni-mat ("el și ea care își ridică fețele de la pământ") - zeitati ale vegetatiei Pekonchikoroguru („cel care posedă un vas cu apă”) este zeitatea apei Se credea că el apare oamenilor din spatele munților sub forma unui nor mare negru Zeități ale apei și vegetației par a fi cel mai recent Taikamuy, zeitatea cutremurelor (care se întâmplă când ridică un deget) Se credea că locuiește în zona Pokhnakotan Cunoscuți, de asemenea, „conducătorul divin al ținuturilor” Shirikorokamui, „coborât din stele” Notieranguru, „coborât din ceață” Uraraeranguru și alții Adesea apare ca o zeitate bună progenitorul Ainu este un urs (deși poate întruchipa și forțe malefice) Sub forma unui urs apar oamenilor zeitățile bune ale lui Nuporikuroka-mui („zeitatea care deține munții”, celălalt nume al lui este Ikoroporoguru, „cel care deține o mare bogăție”) și uneori Sanruveropokamuy („cel care pleacă grozav urme de pasi") Zeitățile rele sunt de obicei de origine htonică Funcţiile lor sunt clar definite: ei personifică pericolele care așteaptă o persoană în munți (acesta este habitatul principal al zeităților malefice), si controleaza fenomenele atmosferice Zeitățile rele, spre deosebire de zeitățile bune, acceptă un anumit formă vizibilă Uneori atacă zeii buni De exemplu, există un mit despre cum unele rele zeitatea a vrut să înghită soarele, dar Pase kamuy a salvat soarele trimițând o cioară care a zburat în gura unui zeu rău Se credea că zeitățile malefice au apărut din sape, cu ajutorul cărora Pase Kamuy a creat lumea și apoi a abandonat-o Zeitățile malefice sunt conduse de zeița mlaștinilor și mlaștinilor Nitatunarabe Majoritatea celorlalte zeități malefice sunt descendenții ei, ei sunt cunoscuți în mod colectiv sub numele de Toiekunra Zeități rele mai numeroase decât cele bune, iar miturile despre ei sunt mai răspândite Principalele zeități dăunătoare erau considerate Kinasutunguru („locuința în iarbă”), reprezentat sub formă de șarpe; Honpokikeush („cel care sapă gropi sub munți”), chemând căderi de pietre; Ivaoropenereg („cel care distruge munții”), care avea înfățișarea unei păsări de noapte îngrozitoare Se credea că, la auzirea vocii sale, o persoană moare de groază Iwabosoingarabe - „cel care se uită prin munți”, complotând rău oamenilor Sub forma unui urs canibal apare Tsuri-kandakamuy („foarte crud”, celălalt nume al lui este Nupurikesunguru, adică „creatura, locuind la poalele munților") și Iwaesan-guru ("cel care a coborât din munți") Ivarasambe ("cel care coboară iarba care crește pe versanții munților") a fost prezentat sub forma unui animal de mărimea unei vulpi sau un câine, cu corp negru, urechi lungi și doi dinți lungi care ies din gură Printre se știe că alte zeități malefice ale munților au forma unei păsări, Ivaetistis („cel care țipă în munți”), luând diferite forme Ivakosinpuk („vârcolac de munte”), „jder de munte” Iwahoinu, Iva- saraush („cel care are o coadă de iarbă stâncoasă”), „iepure de munte” de mărimea enormă a lui Ivaisepo și etc În unele cazuri, s-a crezut că puterea întruchipată într-o zeitate rea poate fi îndreptată și către dușman uman (demon, urs furios etc ) Deci, dacă vânătorul era în pericol de a fi uciși de un urs, au numit „pasărea subterană” Toipokunchiri, când animalele sălbatice au atacat - Toikunrariguru și Toikunrari-mat („el și ea care se odihnesc pe pământ”) Potrivit părerilor ainu, zeitățile malefice controlează și vânturile (Ikame-Nashrera - sud-est, a fost considerat cel mai periculos, Pikatatopomatnep - vest, Menashokkaivenuk - est, Shumreravenuk - sud, Matnau-venuk - nord, Motenai - nord-est), vârtej (Tikopoierera sau Venrera), ninsori (Upasruyambevepuk), averse (Aptoruyasibevenuk), furtunile (Ruyasibenitnep) Zeitățile menționate sunt departe de a epuiza panteonul ainu Zeitățile și cele mai vechi, cu ajutorul căruia a fost creat focul și primul om s-au luat în considerare copacii Unele dintre ele (ex arin, ulm), spre deosebire de salcie, erau considerate dăunătoare Koropok-gurus („creaturile care trăiesc dedesubt”) erau, de asemenea, reprezentați ca zeități speciale În mit ei au imaginea de pitici și trăiesc în pirogă Se credea că gurui koropok au trăit pe pământ chiar înainte apariția primului Ainu, de la ei femeile Ainu au împrumutat obiceiul de a se tatuați față E K Simonova-Gudzenko AIR AV AT A (ind antic Аіgaѵаіа, „înviat din ape”), în indiană veche mitologia progenitoare a elefanților Potrivit unei versiuni a mitului, el a ieșit din oceane în timpul agitației sale zei și asuras (vezi Amrita); conform unei alte versiuni, din care s-au născut A și încă șapte elefanți (diggadzhi) coji de ouă a lumii lui Brahma, ei au devenit gardienii celor opt direcții, sau țări, ale lumii, A - gardian al Orientului A este înfățișat cu patru colți; el este considerat un munte (vahana) şi elefantul de luptă din Indra (Ram VI , ; VII , ) P G AYRYAMAN (Avesta), o zeitate bună în mitologia iraniană (Tânărul Avesta), personificare virtuți ale comunității primitive a arienilor, modul lor de gândire, etic norme kii, sănătatea corporală și spirituală Are corespondențe în vedica (ariamană) și celtică Mitologia (Eremon): originile imaginii se întorc în epoca indo-europeană În toate cele trei tradiții implicat în magia medicală „Videvdat” ( ) expune mitul mijlocirii lui A pentru o cauză dreaptă eradicarea tuturor bolilor Spiritul rău al lui Angra Mainyu i-a creat într-un asemenea număr încât Ahuramazda însuși nu a putut să le facă față și a fost forțat să trimită un mesager lui A cu o cerere de ajutor și promite să-l îmbărbătească pe A prin sacrificarea animalelor de sacrificiu A condescendent la cererile supremului divinitate și și-a îndeplinit cu succes misiunea de vindecare Unii cercetători consideră însă A o figură secundară, formată artificial, în panteonul Avesta În sistemul zoroastrian ortodoxia funcţiei lui A i-a revenit lui Sraosha LL AITAR, în mitologia abhaziană, zeitatea fertilităţii, patronul animalelor Potrivit anticului texte de rugăciune, A are șapte fețe, este o zeitate de șapte ori (rugăciunea un apel către el „O, A , șapte A , căruia cele șapte forțe divine care alcătuiesc acțiune") Acțiunile lui A sunt zeități: Jabran, Zhvabran, Achyshashana, Alyshkentyr, Anapa-Naga, Amra (soare), Amza (lună) Păstorii și-au îndreptat rugăciunile către A , i-au sacrificat capre albite și oaie, a jurat pe numele lui HA AYTVARAS (Aііѵаgaz, Аіііѵаgaz, Еііѵа-gaz, Аіѵагз), în mitologia lituaniană, un spirit zburător sub formă de foc un șarpe, un dragon (uneori o cioară neagră sau o pisică), o fantomă, un incub Aduce bogăție oamenilor mai ales bani, lapte, miere; Distracția preferată a lui A este să împletească coama cailor, să trimită oameni coșmaruri (în aceasta el este asemănător cu alte spirite - silaba tes) Conform credințelor, A poate fi cumpărat pentru sufletul cuiva primiți de la diavol sau scoateți dintr-un ou de la un cocoș de șapte ani (uneori A însuși apare ca cocoşul scuipă grâne) A poate fi alungat sau chiar ucis cu mare dificultate: uciderea A cauzează foc; Perku ne lovește adesea cu A Este deja menționat de Mazhvydas și alții (secolul al XVI-lea) Tipologic, el apropiat de Șarpele de foc slav (cf în special Prieschegpu shі], „șarpele de bani” dintre sârbii lusacieni) Însuși numele „A” de obicei comparat cu litas, vagu і, „a conduce”; conform unei alte explicații, ea se întoarce în Iran * raііѵdga, ca polsk rosglvaga, „spirit rău, coșmar” mier vomita V I , V T Aishma (Avest , „violență”), în mitologia iraniană, unul dintre devas-urile care alcătuiesc triada supremă de forțe rău (vezi articolul Mitologia iraniană) Întruchiparea unei fapte malefice - jaf, raiduri nomade, care iranienii stabiliți au fost expuși Cum deva lui A nefrânat se opune divinității religioase ascultare de Sraosha Ayy, ayyy, în mitologia Yakut, zeități bune ale lumii superioare și mijlocii Potrivit miturilor, aspectul lor, locuința etc sunt aceleași cu cele ale iakutilor bogați Conform ideilor Iakuti, vite, =i=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | AKKADIAN MITOLOGIE animale și plante utile au fost create de A Erau venerați ca patroni care puteau trimite fericiți, viata prospera A a sacrificat cea mai bună mâncare folosită de iakuti: koumiss cu unt topit etc Principalul sacrificiu a fost efectuat în timpul sărbătorii Ysyakh, unde să A a cerut o viață prosperă Cel mai venerat A : Yuryung aiy toyon si Nelbei ayysyt PE AYYSYT, aiyysyt (ayyypyt), în mitologia Yakut a zeității fertilității Principalul dintre ei: Nelbei ayysyt, contribuind la nașterea copiilor Jucărie Dzhyosögyey și jucărie Kieng Kieli-Baly - reproducție cai, Isegei ayysyt - vite, Noruluya - câini și vulpi A atribuite numarului de zeitati aiy PE ACADEM (Ahabgshod), în mitologia greacă, un erou atenian care le-a indicat Dioscurilor unde erau ascunși sora Helena, răpită de Tezeu Se credea că A a fost îngropat într-o pădure sacră la nord-vest de Atena (Raiz I , ) În secolul al IV-lea î Hr e Platon a predat în acest crâng, apoi elevii săi și școala lor a primit numele „Academiei” (numit după A ) M V AKA MANA (Avest , lit , „gând rău”), în mitologia iraniană, o zeitate din triada zeităților malefice (constând, conform Gatas-ului lui Zarathushtra, din Prietenul care îl conduce, A M și Aishma, opunându-se o triadă de zeități bune, în care antagonistul lui A M este Vohu Mana (la propriu, „gând bun”) Mai târziu, A M fuzionează cu Ahriman (Avest Angro-Mainyu) IN ABSENTA AKAMANT (Ahatsad), în mitologia greacă: ) fiul regelui atenian Tezeu și al Fedra, unul dintre participanți Războiul Troian, eponim al filului atic Acamantida A , împreună cu Diomede, a fost trimis la Troia cere întoarcerea Elenei Fiica lui Priam, Laodike, s-a îndrăgostit de A și a născut fiul său Munith (Parylien ) În timpul cuceririi Troiei, A împreună cu fratele ei Demophon i-a eliberat pe cei răpiți de Dioscuri și dați în robie Elenei, mama lui Tezeu, Efru, și a returnat-o la Atena (Aroiiosi erg V ) A (conform unei alte versiuni, Demofont) s-a întâlnit în Tracia cu prințesa Phyllis, care, după ce eroul a părăsit-o, i-a dat cufăr misterios Când A a fondat o colonie în Cipru, a deschis acest cufăr, dar ceea ce a văzut a fost atât de îngrozitor încât A a căzut de pe cal, a alergat în sabia lui şi a murit (Schliu Lisorigon ) [La Apolodor (epii VI - ) acest mit este afirmat în raport cu Demofon]; ) conducătorul tracilor care au venit la ajuta troienii în timpul războiului troian, faimos pentru curajul și viteza de alergare (Nosh II II ; V ); ) Erou troian, fiul lui An-tenor și Theano M A AKANISHTHA (Skt Akapіzіііа, Pali AkаpіSіа, sensul termenului este neclar), în mitologia budistă unul dintre multele ceruri brahmaloka, cel mai înalt dintre așa-numitele ceruri „sferă având formă” (rupavachara sau rupadhatu) Canonul Hinayana „Tipita- ka" conține o descriere a ființei lui Buddha Shakyamuni într-o stare de meditație profundă în A God Shakra (Sakka) însuși speră să intre în A la următoarea sa naștere Deasupra A sunt cele mai înalte ceruri ale „sferei, fără formă” (arupavacha-ra) În mitologia unor școli Vaj Rayana, A este considerat cel mai înalt cerul (situat deasupra arupavachara) unde locuiește adi-buddha Potrivit unor surse Vajrayana, chiar și Buddha Shakyamuni, înainte de a se naște în această lume, nu a fost în tushi, ci în A L M AKARNAN (Aharvaѵ), în mitologia greacă, fiul nimfei Kalliroi și Alkmeon, nepotul eroului teban- ghicitorul Am-fiarai Când Alcmaeon a fost ucis cu trădătoare de către fiii regelui Phegea, Kalliroe a implorat Zeus să-i facă pe fiii ei A și Amphoter adulți pentru a putea răzbuna moartea tatălui lor fraţilor au ucis nu numai ucigașii tatălui, ci și însuși regele Fegey și soția sa Ei înșiși s-au refugiat în Tegea, dedicând colierul Armoniei, care a provocat moartea lui Alcmaeon, templului delfic al lui Apollo și blestemul familiei Amphiaraus Povestea lui A face parte din miturile despre blestemul nașterii și se referă la perioada declinului mitologiei eroice A T -G AKAST (Ahasttod), în mitologia greacă, eroul tesalian, fiul regelui orașului Polk Pelias, participant campania argonauților și vânătoarea Calydonian După întoarcerea argonauților, sora A Peliada, la instigare Medeea și-a ucis tatăl (l-au fiert într-un cazan, crezând că Medea tatăl va ieși întinerit) A devenit după moartea tatălui său de către regele Polk, A a izgonit pe Medea și pe Iason Când Peleus, ucis accidental în timpul Calydonianului vânându-și pe socrul său, a fugit la Polk, A i-a dat adăpost și l-a curățat de păcat A Soția Astidamiei s-a îndrăgostit de Pe-lea, dar a fost respins de el; apoi Astidamia l-a calomniat pe Peleu, acuzându-l că o urmărește Angry A l-a lăsat neînarmat pe Peleus pe Muntele Pelion, unde trăiau centauri fioroși Mulțumită Cu ajutorul înțeleptului centaur Chiron, Peleu a scăpat și, luându-l pe Polk, i-a ucis pe A și pe soția lui (Aroiios III , - ) Potrivit altor surse, doar Astidamia a fost ucisă, în timp ce A a supraviețuit în timpul războiului troian l-a răzbunat pe Pel cu ea Mitul vrăjmășiei dintre A și Peleus este apropiat de alte mituri despre iubirea respinsă o femeie căsătorită (cf în sfântul Belerofon) M A AKAHADA-NO U SAGI (vechea japoneză, „iepure gol”), Ynaba no shiro-usagi („iepure gol din Inaba”), în Personajul mitologic japoneză (iepure de câmp) al mitului despre modul în care zeul O-na-muji (vezi O-kuninushi) a însoțit frații lor mai mari - optzeci de zei care au mers în țara Inaba pentru a căuta mâna fecioarei Yagami-hime ("Kojiki") Un u , gândindu-se să treacă strâmtoarea, a decis să folosească înșelăciunea pentru a face acest lucru crocodilii ca un pod viu, dar când înșelăciunea a fost dezvăluită, crocodilii i-au desprins pielea Frații mai mari îi dau sfaturi insidioase să se scalde în apa mării și să se întindă pe creasta unui munte străbătut vânt Un y urmează sfatul, iar suferințele lui cresc îl sfătuieşte O-namuji se scălda în apă curată de la gura râului și se întinde pe polenul vindecător colectat din spiculetele de alge camuflaj În semn de recunoștință pentru vindecarea lui A -n y prezice un zeu bun: el, și nu frații săi, va primi soțiile lui Yagami-hime și el însuși vor deveni conducătorul unei țări mari - Japonia ("Kojiki", Sf I) Probabil asta complotul a fost introdus relativ mai târziu în cultul lui O-namuji - O-kuninushi, acționând ca un vindecător, zeu uman, receptiv Acest complot, precum și altele similare, se găsesc într-o serie de vechi opere de literatură japoneză (de exemplu, povestea „Iepurele și Vanya” din dicționarul „Tiribukuro”, vol , secolul al XIII-lea, în „Konjaku-monogatari”, secolul al XII-lea) E M Pinu str AKVAN-DEV, în mitologia iraniană, unul dintre cele mai puternice devas Conform numelui Barzu, capul lui este ca al unui elefant, părul lung, gura plină de dinți, ca al unui mistreț, ochii îi sunt albi și buzele lui negru, este imposibil să-i privești corpul Uciderea lui A -d - una dintre faptele eroice ale lui Rustam I V AKER (kg), în mitologia egipteană, zeul pământului, patronul morților, una dintre cele mai vechi zeități Se mai numea Akeru (plural de la A ) și era considerată întruchiparea „spiritelor pământului” - șerpi Uneori portretizat ca un leu În „Textele piramidale” numele A este scris cu determinantul „dungi ale pământului” R R Akka Larentia (Assa BagepIa), în mitologia romană, soția ciobanului Faustula, doica lui Romulus și Rema, mama a doisprezece fii, din care Romulus, dupa moartea unuia dintre frati, a alcatuit preot colegiul fraţilor Arval, care anual prestau însoţiţi de jertfă şi o vacanță de trei zile (ambarvaliya) un ocol ritual de curățare (lustrație) a teritoriului Roma (Aii Sreii VI ) Potrivit unei alte versiuni, A L era un hetero, pe care l-a adus paznicul templului lui Hercule el la templu, pierzând un joc de zaruri în fața zeului După ce a petrecut noaptea cu A L , Hercules a răsplătit-o cu căsătoria cu cel mai bogat om care i-a lăsat averea, pe care a lăsat-o moștenire romanilor Pentru ea mormânt în Velabra (o adâncime între versantul de nord-vest al Palatinului și Capitoliul) într-o vacanță larentaliy în onoarea lui A L a făcut sacrificii de mulțumire ale pontifilor și flamenului lui Quirinus (Masgo a I , ; Ovisi Gazi III în continuare; Riii Kosh ) A L a fost inițial o zeiță htonică, mama apropiată a soților Lare, iar vacanța ei făcea parte din ciclul de rituri sacre în memoria morților E Sh MITOLOGIA AKKADIANĂ, mitologia babiloniano-asiriană, mitologia popoarelor care locuiesc în antichități ale văii râurilor Tigru și Eufrat (Mesopotamia, Mesopotamia) și au creat state mari - Babilonia (din secolul al XIX-lea î Hr ) și Asiria (din secolul al XIV-lea î Hr ) Monumente literare și mitologice ale principalelor imagine în limba akkadiană (babilonian-asiriană) Strâns asociat cu mitologia sumeriană, care este o dezvoltare ulterioară Se compune din componente: sumerian (supresiv) și slab manifestat ACONTIUS =пІ=іІ=іІ=іІ=і =іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=і =іІ=іІ=іІ=і =і=іІ=і іb=іІ=i =іІ=іb= Actaeon o privește pe Artemis făcând baie Pictură de Titian - Edinburgh, National Galerie Semitic de Est (adică akkadian propriu-zis), iar în Asiria, de asemenea, hurrian Iniţială Zeitățile akkadiene în aproape toate cazurile au fost identificate cu zei sumerieni similari, dar au supraviețuit și unele zeități semitice Vezi mitologia sumero-akkadiană V A AKONTIY (Akbutyud), în mitologia greacă, un tânăr frumos din insula Keos Întâlnire în timpul festivitățile lui Artemis pe insula Delos, la fel de frumoasă Ki-dippa din insula Naxos, A s-a îndrăgostit de ea și i-a aruncat un măr, pe coaja căruia a sculptat inscripția: „Prin Artemis, voi deveni soția lui A ” După ce a citit inscripția cu voce tare, Kidippa a depus astfel un jurământ zeiței și când despre asta, tatăl lui Kidippa a încercat să o căsătorească cu unul dintre concetățenii săi, fata s-a îmbolnăvit grav Asa de repetat de trei ori, până când tatăl s-a dus după sfat la templul delfic al lui Apollo Știind că pe a lui fiica stă vraja lui Artemis, l-a căutat pe A și l-a căsătorit cu fiica lui Înainte de început Secolului sursa principală în prezentarea mitului lui A a servit drept două „mesaje” extinse ale lui Ovidiu („Eroizii” XX și XXI) Datorită unei descoperiri de papirus din opera poetului grec antic Callimachus „Cauzele” au devenit parțial cunoscute prima fixare literară a mitului (vezi „Alexandrian poezie”, M , , p - ) V Da ACRISIUS (Ahrioyud), în mitologia greacă, regele Argos, fiul lui Abantus, nepotul lui Linkey și Hypermnestra (Aroiios II , ) A și fratele său geamăn Proyt erau dușmani chiar și în pântece Crescând, au devenit lupta pentru putere A a domnit în Argos, Proyt a mers mai întâi în Licia, apoi a luat stăpânire pe Tiryns A a fost prezis că va muri din mâna fiului fiicei sale Apoi și-a închis fiica Danae turn de cupru, dar Zeus a ajuns acolo sub formă de ploaie de aur, care a dus la nașterea lui Perseus Fiica si nepotul au fost puse într-o cutie și aruncate în mare de A Cu toate acestea, cutia a ajuns pe insula Serifos, Danae și Perseus au fost salvati Într-o zi, tânărul Perseus, participând la concursuri, a aruncat un disc și a intrat într-unul care era printre spectatorii A , care au murit imediat (Aroiios II , - ; II , - ; II , ) A T -G ACTEON (Akhtaish), în mitologia greacă, fiul lui Autonoia (fiica regelui teban Cadmus) și al lui Aristea, nepot Apollo și Cyrene Un vânător pasionat, antrenat în această artă de către centaurul Chiron, A a fost transformată în căprioară de zeița Artemis pentru că a văzut-o făcându-se [opțiuni: pentru că a încercat comite violență împotriva ei (Hyg Eab ), s-a lăudat cu superioritatea sa de vânătoare (Eig Vasya - )]; după aceea a devenit prada propriilor câini (Apoioci III , ; Hyg Eab ) De una dintre variantele mitului, A transformat în căprioară de către Zeus ca pedeapsă pentru cortegiul lui Seme-le A T -G Scenele mitului au fost întruchipate în arta plastică antică (metope ale templului Herei din Selinunte, reliefuri), picturi în vază, fresce pompeiane; în arta europeană - prima în miniatură de carte (ilustrări pentru Ovidiu), apoi în pictură (L Cranach, X Holbein, Giorgione, Titian, J Bassano, Veronese, Agostino și Annibale Carracci, Domenichino, Rembrandt, Tiepolo, T Gainsborough, E Delacroix și alții)" în plastic, în în principal în reliefuri (ușile de bronz ale Catedralei Sf Petru din Roma, sculptorul A Filarete) Printre lucrări statuare - „A” I P Prokofiev AKKHAT, Akhit (Ugarit 'atsY;), în mitologia semitică occidentală, eroul mito-epicului ugaritic legende, vânător de eroi, fiul înțeleptului domnitor Danni-Ilu Conform legendei, A s-a născut pe binecuvântează Ilu Când băiatul a ajuns la vârsta inițiatică, tatăl său l-a binecuvântat vânătoare, iar Kusar-i-Khusas i-a făcut un arc minunat Acest arc a fost dorit de zeița vânătorii Anat Ea îi oferă lui A bogăție, dragostea ei, nemurirea, dar el refuză Apoi Anat o rezolvă distruge, trimite vulturi la A , condus de liderul lor Yatpanu, iar ei îl devorează pe erou Daniel și fiica lui Pagat plânge A Pentru a găsi mortul Balu (Aliyanu-Balu), la cererea lui Danniil, el rupe aripile vulturilor și ei cad la pământ; Daniel le rupe trupurile și în pântecele mamei vulturii Tsamalu descoperă cadavrul fiului său, iar Balu le întoarce aripile vulturilor și aceștia zboară pagat este trimis să te răzbune pe ucigași I Sh AKSHOBHYA (Skt akzoyіua, „neperturbat”), unul dintre buddha din mitologia budistă Mahayana și vajrayana Cultul lui A a apărut, se pare, în primele secole î Hr e , pentru că atât el cât și paradisul său abhira-ti sunt menționate în astfel de sutre antice precum „Vimalakirtinirdesha” și „Ashtasa-hasrika Prajnaparamita” În vajraya-nu A - unul dintre așa-numitele cinci dhyani-budha, capul familiei tathagata (vezi în Art Buddha) În mandala dhyani Buddha A este uneori în est, alteori în centru, este de culoare albastră, iar mâna sa dreaptă atinge pământul (adică n bhusparsha-mudra) Prajna (omologul său feminin) este Lochana, iar din A emană Bodhisattva Vajra Pani De asemenea, aparținând familiei A sunt Manjushri, Yamantaka, Hayagriva, Heru-ka, Nairatma, Ekajata și multe alte zeități Manifestarea pământească a lui A este considerată Buddha din trecut - Kanakamuni Cultul lui A a fost deosebit de popular în Java antică Este încă păstrat în Nepal și în Tibet L M ALAGATA, în epopeea Ossetian Nart, unul dintre cele trei clanuri, ocupând sfertul mijlociu al Nartului aşezări Este renumit pentru inteligența sa, nu participă niciodată la campanii A are sărbătorile constante în casă În epopee, se întâlnesc adesea cuvintele: „du-te repede la ospăţ în casa mare a lui A , aşezaţi-vă pe şapte rânduri” De obicei acolo Acteon urmărit de câini Grupul sculptural al lui J Sommer Campagna, Caserta = în mitologia greacă, soția lui Hector Tatăl lui A era Eetion, rege oraşul misian Teba din Placia În timpul războiului troian, Teba a fost luată și devastată de Ahile, care a ucis pe Eetion si pe sapte frati A (Nosh II VI - ) În Iliada, A este prezentat drept corect şi soția iubitoare a lui Hector, anticipând pericolul care îl amenință (în scena rămas bun al lui Hector de la A - VI - ) și plângându-și soțul după moartea acestuia (XXII - ; XXIV - ) După capturarea Troiei Aheii A își pierde singurul fiu Astyanax și ca prizonier al fiului lui Ahile Neoptolemus (Pyrrha) îl urmează în Grecia Tragedia lui Euripide „Andromache” înfățișează soarta ei amară și hărțuirea de către soția lui Neoptolemus Hermione După moartea lui Neoptolemus la Delphi, A se mută în Epir cu Helen, a cărei soție devine În Epir, A află în timpul lui rătăcirile lui Enea (Veg § Aep III în continuare) Din Neoptolem A a avut trei fii, printre care Molossus (erou- eponimul regatului molossian din Epir) și Pergamon; împreună cu Pergam A după moartea Elenei a revenit la țara sa natală, Misia, unde Pergamon a întemeiat un oraș numit după el În timpul istoric exista un sanctuar dedicat lui A (Raiz III, ) V Da = = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= În poemul epic neatins „Ethiopida” A și-a salvat tatăl, care era asuprit de Memnon, un aliat al troienilor, dar el însuşi a murit de o moarte eroică (Pipsi RuNi VI - ) Un Ahile furios s-a opus Memnon și l-a ucis, așa cum îl ucisese mai devreme pe Hektor V Da ANTINA (Avtivood), în mitologia greacă, liderul pretendenților Penelopei, care i-a hărțuit mâna în absența lui Ulise; cel mai nobil și cel mai obrăzător dintre ei La sfatul lui, pretendenții i-au dat o ambuscadă fiului său Penelope și Ulise către Telemachus să-l omoare la întoarcerea lui la Itaca (Nosh Oy IV - ); al lor planul nu și-a atins scopul doar datorită intervenției Atenei, care l-a patronat pe Telemachus A l-a insultat de multe ori pe Ulise, care a apărut în palat sub masca unui rătăcitor cerșetor, și pe Eumeus, care adus A aranjat pentru amuzamentul pețitorilor o luptă între Ulise și cerșetorul Ir (XVIII - ) A murit din prima săgeata lui Ulise, care i-a străpuns gâtul în momentul în care a ridicat la buze un pahar cu vin (XXII ) V Da ANTIOPE (Aѵtulgi), în mitologia greacă, fiica regelui teban Niktey Insarcinata de Zeus care i s-a arătat sub forma unui satir, A , de frica mâniei tatălui ei, a fugit de la Teba la Sicion, unde i-a devenit soție regele Epic Niktey, înainte de moartea sa, i-a lăsat moștenire fratelui său Lik să-l returneze cu forța pe A la Teba Față a plecat în campanie la Sicyon, l-a ucis pe Epopey și l-a adus acasă pe captivul A , care, pe drum, la poalele Muntele Cithaeron a fost rezolvat de gemeni - Amphion și Zeta (din ordinul lui Lycus, au fost aruncați la arbitrar) A , care timp de mulți ani a suferit hărțuiri din partea lui Lik și mai ales din partea lui soția Dirka, a fugit odată din Teba și și-a găsit fiii, care au fost ridicați și crescuți de un cioban Recunoscând mama și auzind despre suferința ei, au plecat într-o campanie la Teba, l-au răsturnat pe Lik și Dirka a fost executată legând-o de coarnele unui taur fioros (Aroioi III ) Potrivit unei alte versiuni a mitului, însăși Dirka a descoperit a fugit de A și i-a instruit pe Amphion și Zeta, pe care i-a considerat fii ai unui cioban, să execute această femeie Aflând de la păstori că mama lor, sortită execuției, Amphion și Zeta au eliberat-o pe A și au legat-o de coarne Dirk (Nub Eab ) Întâlnirea lui A cu fiii săi și evenimentele ulterioare au fost complotul tragediei lui Euripide „B ”, păstrat fragmentar (item - ; simpl Eig , pp - ) Moartea lui Dirk este descrisă în celebrul grup sculptural „Taur Farnese”, realizat de sculptorii Apollonius și Taurisk (mijloc in sau mijlocul secolului I î Hr î Hr ) (o copie romană a unui original grecesc este păstrată la Muzeul Național din Napoli) Tema mitului despre A a fost abordată de artiști și sculptori din Evul Mediu și din timpurile moderne („A ” și „Taur Farnese” A Susini, „Jupiter și A” Titian, A Correggio, K Vanloo, A Watteau și alții) V N Yarkho ANTICHRIST (greacă 'аѵтіхрісггод, „anti-Hristos”), în mitologia creştină, adversarul lui Isus Hristos, care va apărea la sfârșitul timpurilor și va conduce lupta împotriva lui Hristos, dar va fi învins de el Deja Eshatologia Vechiului Testament asociată cu apropierea victoriei finale a lui Iahve deosebit de dificilă încercările și performanța celui mai înverșunat dintre dușmani (rolul lui Gog în cartea lui Ezechiel), într-un triumf asupra prin care puterea lui Yahweh va fi descoperită peste întreaga lume Pentru îndoirea imaginii „dușmanului lui Dumnezeu” a fost importantă experiența epocii Macabee, când evreii l-au văzut în fața regelui elenistic Antioh Epifan (sec II î Hr ) un dușman conștient al religiei sale În Noul Testament, A este un „om al păcatului”, întruchipând negarea absolută a poruncilor lui Dumnezeu ( Tes : și ) "Cine este el? întreabă bizantinul Interpretul acestui loc în Noul Testament a fost Teofilact al Bulgariei (secolele XI - începutul secolelor XII) -Nu este Satana? Nu dar o anumită persoană care i-a luat toată puterea A - mesagerul lui Satana, actioneaza la instigarea lui Regatul A - tărâmul răului moral, unde „oamenii Istoria lui Antihrist Fresca de L Signorelli din ciclul Judecata de Apoi - Orvieto, catedrala Antinous Ludovisi Roma, Muzeul National Jupiter și Antiope Pictură de A Correggio - Paris, Luvru =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | = ANTROPOGONIC MITURILE ~ L vor fi egoiști, iubitori de bani, mândri, aroganți, hulitori, neascultători de părinți, nerecunoscători, nelegiuiți, nemilostivi, necredincioși cuvântului, calomniatori, necumpătați, nemiloși, străini de iubirea de bine, trădători, obrăznici, pompoși, iubesc plăcerile mai mult decât pe Dumnezeu” ( Tim , - ) A întruchipează negarea absolută a credinței creștine, venirea în trup a lui Isus Hristos ( Ioan : ; Ioan : ) Orice negătorul realității corporale a întrupării logosului este numit provizoriu în Noul Testament „A” în felul meu legătura mistică cu fenomenul eshatologic A Acest A este un uzurpator și impostor cosmic, purtând masca lui Hristos, pe care îl neagă, se străduiește să ia locul lui Hristos, să fie primit pentru el Rolul lui A de „mincinos” se realizează atât în ipocrizia sa, imitând virtutea lui Hristos, cât și în falsul lui făcătoare de minuni, imitând minunile lui Hristos Dacă diavolul, după o expresie medievală, este „o maimuță zeu”, atunci A este „maimuța lui Hristos”, falsul său dublu (Tradiția iconografică a imaginii lui A , a dat la cumpăna dintre secolele al XV-lea şi al XVI-lea fresce de L Signorelli în catedrala orașului italian Orvieto, maxim Își aduce înfățișarea mai aproape de cea a lui Hristos, oferindu-i în același timp un om mândru, descurajat și nesigur Expresia ) Proverbul Evangheliei spune că A „va veni în numele Lui” (Io , ), autoafirmare - negație consecventă a tăgăduirii de sine a lui Hristos: dacă Hristos este în „viața pământească” a renuntat de bunavoie la demnitatea divina care ii apartine, atunci A isi va insusi in mod pradator aceasta demnitate, neaparținând lui, „el va ședea în templul lui Dumnezeu ca un dumnezeu, dându-se drept dumnezeu” ( Tes , ) Singur trăsăturile îl apropie de imaginile falșilor profeți și vrăjitori care îl anticipează (precum Simon Magus), altele – cu despoți (cum ar fi Nabucodonosor sau Antioh Epifan) La fel ca acești despoți, A este sângeros persecutor al tuturor „martorilor” adevărului, a afirmat Antihrist cu diavolul Fragment de frescă de L Signorelli din ciclul Judecata de Apoi - Orvieto, catedrala nechedându-și minciunile cu violență; el va face „pe oricine nu se închină imaginea fiarei ”(Apocalipsa , ) - în Apocalipsă, unde figura lui A este dată deosebit de clar, el cel mai clar a păstrat trăsăturile mitologiei antice („fiara care iese din abis” – , ) Două dintre victimele sale „martori” și puternici făcători de minuni, pe care tradiția i-a identificat cu Vechiul Testament neprihăniții Enoh și Ilie Perioada totală de persecuție săvârșită de A este de de luni, adică trei ani și jumătate ( , ), care într-o imagine în oglindă corespunde duratei predicii lui Hristos Va distruge A full-time întâlnirea cu Hristos cel care a apărut (a doua venire) ( Tes , ) Textul Noului Testament dă „numărul fiarei” - (Apoc : ); aceasta este de obicei înțeleasă ca însemnând că ar trebui să fie egală cu suma valorilor numerice Litere ebraice sau grecești ale numelui A Deja primele secole ale creștinismului au oferit o serie de interpretări ale acestui numere (de exemplu, EnaѲhas;, „înflorire”, cuvântul curent al propagandei imperiale, Atsvos; „abshod, „mielul nedrept”, adică o copie mincinoasă a lui Hristos mielul etc ) Cele mai recente ipoteze sunt asociate cel mai adesea numărul cu numele împăraților romani Nero, Domițian Interpreți medievali (Augustin Fericiți, Teodoret din Cir, Grigore cel Mare etc ), combinând datele Noului Testament cu acelea sau alte profeții din Vechiul Testament, au construit un complot detaliat al vieții lui A De obicei A trebuia să fie evreu din tribul lui Dan Alături de aceasta, a existat o foarte veche și păstrat până în secolul al XVIII-lea ideea lui A ca Nero reînviat și care se întoarce miraculos Babilonul era considerat locul de naștere al lui A , căci tribul lui Dan, conform legendei, s-a dus acolo; cu exceptia În plus, Babilonul a fost un simbol biblic popular al răzvrătirii împotriva lui Dumnezeu Potrivit unor versiuni, A trebuie să se nască dintr-o curvă confundată cu o fecioară (o parodie a concepției fecioare despre Hristos), din o călugăriță care și-a încălcat jurământul (ca o viitoare încarnare a apostaziei) sau dintr-o relație incestuoasă După ce a răspândit gloria virtuților lor imaginare și a miracolelor, după ce a învins trei regi în război - egipteanul, Libian și etiopian (cf Dan : - ), el va prelua dominația lumii și va deveni obiectul închinare, fie în bisericile creștine profanate, fie într-un restaurat în acest scop templul din Ierusalim Aproape toți se vor îndepărta de credință; o mână de cei care au rămas credincioși se vor ascunde pe Maslichnaya munte (locul Grădinii Ghetsimani - ultimul refugiu al lui Hristos) Când vine momentul, moartea armatei lui A se va desfășura de la ceasul al treilea (aproximativ la ora nouă dimineața) până seara, iar valea dintre Muntele Măslinilor iar Ierusalimul se va umple de sânge Potrivit unor versiuni, A , fugind de apropierea lui Hristos, urcă pe un munte înalt și apoi se aruncă în jos S S Averintsev În literatura medievală, imaginea lui A apare în legătură cu reprezentarea tablourilor eshatologice ale sfârșitului pace și ziua de judecată De exemplu, într-o operă poetică germană din secolul al IX-lea „Muspilli” autor anonim povestește despre lupta lui Ilie cu A De la un autor francez al secolului al X-lea Adso din Tul la capitolul lucrare în proză „Despre Antihrist” Creștinătatea și principalul adversar al lui A este înfățișată de regele francez, în drama germană on Latină „Acțiune despre Antihrist” (secolul al XII-lea) - împărat german Imaginea lui A a fost adesea menționată în literatura jurnalistică în condiţiile luptei acute religioase şi politice De exemplu, în timpul lupte secolele - susținătorii împăratului au numit împărații germani cu papii A papi (Inocențiu al III-lea în special), susținători ai papilor - împăratul Frederic al II-lea Staufen (ultimul înfăţişat în imaginea lui A şi în romanul scriitorului german din prima jumătate a secolului al XX-lea I Wigler „A ”) În epocă Reforma secolul al XVI-lea Luther și protestanții numesc A Pope ca șef al Bisericii Catolice LA o tradiție protestantă asemănătoare se învecinează cu drama latină din secolul al XVI-lea T Naogeor-ga „Pammahiy”, erou care (numele său înseamnă „distrugătorul de toate”) devine papă printr-o alianță cu diavolul ÎN Literatura jurnalistică rusă A numit Patriarhul Nikon, Petru I, Napoleon Dintre operele de artă plastică - gravuri con secolele XV-XVI - la „Cronica Mondială” X Schedel, „Corabia nebunilor” de S Brant, gravuri de L Cranach cel Bătrân pentru „Patimile lui Hristos și Antihrist” Luther, unde rolul lui A este papa MITURI ANTROPOGONICE, mituri despre originea (inclusiv creația) omului A m - parte integrantă a miturilor cosmogonice În A m , originea întregului gen nu se distinge întotdeauna clar uman și un popor specific (cf binecunoscuta identitate a numelui tribului și a cuvântului „om” în multe tradiții - printre Ainu, Kets etc ), prima persoană (prima pereche de oameni) și fiecare individ persoană În unele A m se identifică o creație care a avut loc cândva, în timp mitică cu nașterea fiecărei persoane în parte, explicată în conformitate cu a lui prototip mitologic Dimpotrivă, creația (creația) omului și a lui suflet (suflete), perceput ca o parte separată a acestuia (multe părți separate), care are destin independent Uneori în A m se ia în considerare originea organelor umane individuale (inimi, ochi etc ), și distincția lor inițială din punctul de vedere al gândirii mitologice se dovedește a fi mai semnificativă decât separarea oamenilor de alte ființe, obiecte, fenomene Pentru multe A m se caracterizează prin faptul că inițial totul are un aspect antropomorf - toate creaturile, animale, obiecte și fenomene (soarele, luna, stele), habitatul tribului și chiar întregul univers, adesea descris ca provenind din părțile corpului „primului om” Prin urmare, apariția omului adesea prezentat în A m nu atât ca crearea sa, cât ca selecția sa dintre altele creaturi asemănătoare omului care își pierd treptat aspectul uman, care se păstrează doar în al oamenilor „ MITURILE ANTROPOGONICE =i'=i'=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | = Crearea omului este adesea descrisă ca separarea oamenilor unii de alții (inițial, așa cum ar fi contopit împreună) și ca trasarea granițelor între părți ale tribului În A m un trib australian oamenii aranda au fost creați de două ființe Ungambikul (lit „autoexistent”; în altul variantă a mitului, - un muște), care a separat cheaguri-bulgări topite împreună cu un cuțit de piatră (literal, „oameni fuzionați împreună”) Aceste bulgări, lăsate pe fundul oceanului primordial uscat, erau bile informe, în care rudimentele unor părți ale corpului uman erau doar ghicite Apoi Un-gambikuly (o altă versiune este o pasăre de muște) a separat părțile una de cealaltă cu un cuțit de piatră corpul fiecărei persoane și în cele din urmă a împărțit oamenii în fratrii Zeii, demiurgii sau eroii culturali creează primii oameni dintr-o mare varietate de materiale: scheletul animalelor (în unele mituri ale indienilor din America de Nord din grupul de limbi algonchine demiurgul Manabush creează o persoană din scheletul animalelor, peștilor, păsărilor), nucilor (în melanezian A m povestește despre utilizarea nucilor de cocos, în mitul indienilor peruvieni - nuci de palmier lemn etc ), din lemn (în West Siberian Ket și unii indieni nord-americani și de asemenea oceanic A m ) În mitul Ket, a reînvia un om făcut dintr-un băț (cf mai târziu imagine literară a lui Pinok-kio-Pinocchio), îl leagăn într-un leagăn, adică îndeplinesc un ritual de renaștere pentru viaţă În mitologia scandinavă, Odin și alți zei-ași aduc la viață prototipuri de arbori de oameni (vezi Fig Întreabă și Embla), „termină”-le (ideea primilor oameni ca ființe neterminate, care zeii trebuie să „termine” – motiv mitologic larg răspândit) Foarte des în A m oamenii sunt creați din lut sau pământ În mitul Iroquois (indienii din America de Nord), Yoskeha sculptează primii oameni din lut prin reflectarea lor în apă În mitul indienilor Kahu-illa, demiurgul Mukat, după ce a scos pământul negru din inimă, apoi creează trupurile oamenilor din noroi negru, în timp ce Temaya- cu care, după ce i-a scos pământul alb din inimă, modelează fără succes oameni cu stomac din două laterale (față și spate); cu ochii pe ambele părți ale capului; când și-a dovedit Mukat eșecul dintre creaturile sale, Temayawit, furios, se ascunde cu ei în lumea interlopă, încercând să târască întregul pământ (motivul pentru a crea oameni „nereușiți” se găsește și în alte mitologii, de exemplu, într-una din variantele sumerianului A m , unde Enki și Ninmah sunt modelați pentru prima dată din argila oceanului mondial subteran oameni „de succes”, iar apoi, beți, creează ciudați) Conform versiunii akkadiane a lui A m , Marduk (împreună cu God Eya) face oameni din lut amestecat cu sângele monstrului Kingu pe care l-a ucis Crearea oamenilor din lut sau pământ este cunoscut și în mitologia egipteană (zeul-creator Khnum sculptează oameni pe o ceramică cerc), mitologia greacă (Prometeu le face din lut), mitologia Altai (Ul-gen creează primii șapte oameni din lut ny și stuf), în A m popoarelor din Africa (de exemplu, divinitatea supremă a Dogon Amma face din lut brut primul cuplu uman), Polinezia; conform uneia dintre Bibliile A M , Dumnezeu creează primul om „din ţărâna pământului” şi „suflare de viaţă” (vezi Adam) Mitul creării omului de pe pământ Mitologia indo-europeană (precum și în mitologia semitică) a afectat și epitetul de om - „pământesc” (există legătura dintre cuvintele latine June - om și Ishtiz - pământ) În cazuri mai rare, „material” creaturile neîmpărțite servesc, ca printre Aranda sau în miturile sudaneze de vest despre originea oamenilor din creaturi bisexuale Un motiv frecvent al lui A m (care găsește o paralelă în psihologia copilului) este ideea de a crea mai întâi bărbați și apoi femei Femeile sunt uneori descrise ca fiind un rezultat al unui om i se aruncă o bucată de carne (în A m Masai din Africa, locuitori ai uneia dintre insulele din Oceania) Originea unei femei este adesea diferită de cea a unui bărbat, ea este făcută din altceva decât om, material (ca în multe mituri ale indienilor din America de Sud) Dar mitul biblic crearea Evei din coasta primului om Adam - aparent, rezultatul unui „joc de cuvinte literar” (vezi în art Adam) În unele mitologii (indian american, african, oceanian) creația omului adesea concepute în două (sau mai multe) etape: în primul rând, apar primele creaturi antropomorfe - strămoșii din care se nasc oamenii În mitul tribului indian Sioux, demiurgul Sussostinaco creează (din cele două noduri ale pânzei păianjenului mondial original) ale primelor două femei care au devenit progenitori ai oamenilor Perechea principală de creaturi din care au descins oamenii, adesea în aceeași aceeași mitologie (de exemplu, printre Nganasansi din Peninsula Taimyr) constă din pământul-mamă (sau zeița pământului) şi soţul ei divin şi în acelaşi timp – de la primii oameni născuţi de aceşti zei Reprezentare despre persoana întâi în multe tradiții (indo-iraniene, slave, nanai și altele Siberian) este asociat cu ideea sfârșitului timpului mitic, când oamenii erau nemuritori (și nu diferit de zei) Primul om - acesta este cel mai adesea primul muritor - cu moartea lui se termină existența mitică (într-un anumit sens, pretemporală) a omenirii; oamenii îl urmează a început să moară Astfel de reprezentări sunt asociate cu Nanai Khodo, anticul iranian Pima, înrudit vechiul indian Yama, care, conform Atharvaveda, „a murit ca primul dintre muritori” - și, prin urmare, a devenit zeul morților Moartea primei ființe antropomorfe (un fel de „primul om”) crearea universului este explicată într-o serie de sisteme mitologice: în mitologia scandinavă, carnea strămoșul ucis de zei - gigantul antropomorf Ymir a devenit pământul, oasele - munții, cerul - craniul lui, o mare de sânge Un motiv similar se găsește în textele iraniene și vedice, în limba rusă veche „Pigeon carte”, în mitologia dogonului, conform căreia fiecare parte a corpului uman corespunde unei părți a lumii exterioare, considerată ca un imens organism uman: rocile sunt oase, solul este interiorul stomacului, argilele roșii sunt sânge (în multe alte tradiții aceleași corespondențe între părți ale corpului și părți ale peisajului sunt reflectate în nume aceleași cuvinte) Asemănarea ideilor despre părțile corpului uman în dogon și indian antic mitologiile și ritualurile se extinde la numărul de membri ai primului om: Purusha are dintre ei (respectiv imnul vedic menționează de bușteni aprinși în onoarea lui Purusha), în mitologia dogonului - De mare interes sunt A m de natură totemică, conform căreia o persoană nu o dată niciodată diferit de animale (de exemplu, era acoperit cu lână, ca în reprezentările mitologice ale Selkupilor, Siberia de Vest) Asemănarea omului cu maimuța a dat naștere la două tipuri de A m caracter Potrivit unuia dintre ei, care există în Tibet și printre tribul Hadzapi din Africa de Sud, o persoană vine de la o maimuță Potrivit altuia, cunoscut printre boșmani, maimuțele (babuinii) au fost cândva oameni, dar eroul mitologic Tzagn i-a transformat în maimuțe, pedepsindu-le pentru uciderea fiului său Prin mituri alte popoare africane (Bambuti, Efe), cimpanzei - un popor străvechi care a intrat în pădure pentru că au fost înşelaţi de pigmei În A m de natură totemică, cel mai adesea vorbim despre originea nu a tuturor oamenilor, ci a unui anumit grup, al cărui simbol totem zoomorf este un animal Dar sunt cunoscute relativ puține A m de tip totemic, explicând originea tuturor oamenilor În multe A m totemice se unesc oamenii și animalele împreună ca diferite tipuri de oameni La animalele venerate ca simboluri de clasificare totemică anumite diviziuni sociale, vezi oameni (inclusiv oameni din alte lumi: un urs ca un „munte om”, aparținând lumii superioare, în mitologia nivkhilor) Distribuit (în Australia, printre buriați și multe alte popoare din Eurasia) totemic A m , în care apar strămoșii păsările (de exemplu, corbul și lebăda), primii oameni, primii strămoși ies din ou Aceste mituri sunt legate mituri asociate cu imaginea oului lumii (vezi World Egg) Un tip special de A m este reprezentat de astfel de mituri, unde nu este vorba despre crearea oamenilor, ci despre metoda care face posibil ca oamenii care au existat cu mult înainte (și nu se știe cum au apărut) să vină pe pământ, către lumea pământească În A m din tribul indienilor nord-americani Ako-ma, primele două femei au învățat în visează că oamenii trăiesc în subteran; au săpat o groapă și au eliberat oameni (adică i-au transferat din subteran pace pe pământ) În mitologia Zuni, gemenii iubiți au săpat în mod similar o groapă cea mai de jos dintre cele patru peșteri ale lumii inferioare în care locuiau oamenii și, în cele din urmă, prin celelalte trei peșteri i-a scos din întunericul lumii inferioare Unul dintre miturile sumeriene spune că oamenii ^ obișnuia să crească ca iarba sub pământ; zeul Enki face o gaură în pământ cu o sapă și oamenii ies de acolo A m , de-a lungul căruia primii oameni au ieșit dintr-o stâncă, pământ, groapă, uneori dintr-o movilă de termite (pentru care trebuia să-l lovești), sunt răspândite printre popoarele din Africa Un grup special de A m mituri conform cărora o persoană provine dintr-un copac, cel mai adesea dintr-un copac al lumii (vezi Arborele lumii) ÎN Africa, conform lui A m Herero, primii oameni - strămoșii a două fratrii Herero - au ieșit din copac Omumborombong, considerat mamă și tată Mituri similare despre cum au apărut primii oameni lemn despicat sau stuf, sunt cunoscute si printre alte popoare din Africa Conform credințelor Selkupilor în Siberia de Vest, o persoană provine dintr-o furculiță de mesteacăn (prin urmare, i s-a acordat o importanță deosebită în rituri) Conform credințelor nivkhilor (în regiunea Amur și pe Sakhalin), toți nivkhii provin din zada În A m , împreună cu substanțele fizice implicate în crearea omului și a părților sale constitutive, un rol semnificativ îl pot juca forțe precum cuvântul (A m Dogon): numele numelor echivalează cu creare Dar, în general, pentru mitologiile arhaice, generarea obiectelor (inclusiv a omului) prin intermediul lor numele verbal este necaracteristic (exemple din sisteme religioase și mitologice mai dezvoltate: conform uneia dintre legendele egiptene antice, întreaga lume, inclusiv oamenii, apar după gândul lui Ptah, exprimat în cuvântul lui: acelaşi motiv într-unul din A m biblic – vezi Adam) Ideea prezenței a două sau mai multe părți constitutive ale unei persoane - o înveliș vizibilă a corpului și un suflet complică multe A m În acest caz, putem vorbi despre natura lor duală Conform credințelor Yoruba (Africa de Vest), Dumnezeu l-a creat pe om sub forma a două jumătăți - pământească și cerească; înainte ca intră în viața pământească, o persoană pământească încheie un acord cu omologul său ceresc, stipulând cat va pleca din rai, ce munca va face, cate sotii si copii va avea In cladire sufletele, potrivit unor A m , iau parte la corpurile cerești ale lumii superioare În Selkup A m un bărbat se naște într-o femeie când o rază a soarelui dimineții cade asupra ei, trimisă de vechiul superior mamă; raza de soare și sufletul uman sunt notate printr-un singur cuvânt A m , care se bazează pe constituirea unor asociaţii prin asemănare între o persoană şi animalele (inclusiv maimuțele) sunt de interes ca exemplu timpuriu de opinii pre-științifice Clasificarea tuturor ființelor vii în funcție de trăsături similare în exterior a fost folosită în A m ca baza pentru construirea unor astfel de explicații despre originea omului, în care, cu un motiv cunoscut vezi o anticipare timpurie a ipotezelor evolutive În istoria culturii Evului Mediu european și a Renașterii se găsește o continuare o tradiție care se întoarce la conceptul de „primul om” și la crearea lumii întregi din părți ale corpului său O înțelegere figurativă similară a „corpului grotesc” (M M Bakhtin) ca modelul întregului macrocosmos pătrunde în întreaga cultură populară de carnaval și afectează mai târziu opera acelor scriitori care, ca F Rabelais și N V Gogol, extrag imagini din moștenirea ei Elemente ale reprezentărilor mitologice care nu separă conceptul de om din toate celelalte creaturi (în primul rând mitologice), imaginabile după modelul său; la fel de repetarea ulterioară a unor moduri similare de „umanizare” a ideilor despre un mediu străin - dispute și fantezii artistice pe tema posibilității formelor antropomorfe și umanoide existența unor forțe inteligente sau „civilizații extraterestre” în spațiu V V Ivanov ANTHROPOS (greacă avryulod, „om”), în ideile sincretismului mistic din Antichitate târzie şi mai ales al gnosticismului creştin sau aproape creştin, primul om spiritual ca ființă divină, prototip și sursă emanatoare pentru lumea spirituală și materială, precum și pentru o persoană (ca realitate empirică); uneori – unul dintre eoni Geneza mitologiei A se întoarce la India (imaginea lui Purusha) și către Iran (imaginea lui Guyomart) Unele aspecte ale biblicei tradiția, precum și doctrina platoniciană a ideii ca etern prototip al unui fenomen empiric Combinând esența masculină și feminină, A la diferite niveluri ale ființei sale este zeul suprem („primul A ”), dar și reflectarea și emanația „primului A ”, datorată căderii, unită cu asemănarea ei pământească (Adam), inerentă tuturor oamenilor ca principiu nemuritor („spirit”, „interior om”, „om mare”) și în ei așteptând eliberarea sa definitivă din întunericul materiei și tirania arhonilor Doctrinele despre A au fost dezvoltate în maniheism și în Cabala evreiască (Adam Kadmon), precum și în ereziile creștine În misticismul creștinismului ortodox, într-o oarecare măsură gradul corespunde învățăturii că „cum toți mor în Adam, tot așa în Hristos toți vor fi înviați” ( Cor : ), considerându-l pe Iisus Hristos ca o paradigmă absolută a esenţei umane şi în măsura în care un „nou Adam”, precum și Anubis Detaliu al unui văl de înmormântare Ser in n e Moscova, Muzeul de Arte Frumoase A S Pușkin prezența reală a lui Hristos și a duhului sfânt în sufletul credinciosului (și prin sacramente – în trupul său): „ nu eu Eu trăiesc, dar Hristos trăiește în mine” (Gal : ) S S Averintsev ANTU(M) (Akkadian), echivalentul feminin al lui An, zeul sumerian-akkadian al cerului [numele A reprezintă substantiv feminin din substantiv masculin Anu(m)] În bilingvul sumerian În mitul akkadian al ascensiunii lui Inanna-na, An o ridică pe Inanna la „rangul” de A și o face soția sa Ulterior, în mitologia akkadiană, A era strict diferit de Ishtar (Inanna), conform mitului orașului Uruk, fiicele lui Anu și A VA ANUBIS (greacă Avon | Zid), Inpu (Egipt Iprchv), în mitologia egipteană, zeul patron al morților; venerat sub forma unui șacal negru mincinos sau a unui câine sălbatic Sab (sau sub forma unui om cu cap şacal sau câine) A -Sab era considerat judecătorul zeilor (în egipteană, „sub” - „judecător” era scris cu semnul şacal) Centrul cultului lui A a fost orașul al -lea nome Kas (greacă Kinopol, „orașul câinelui”), totuși „ venerația sa s-a răspândit foarte devreme în tot Egiptul În perioada Vechiului Regat a fost considerat A zeul morților, epitetele sale principale sunt Khentiamenti, adică cel care este înaintea țărilor din Occident (regate morții), „domnul Rășetaului” (tărâmul morților), „stă în fața camerei zeilor” Conform textelor piramide”, A era zeul principal în tărâmul morților, el număra inimile morților (în timp ce Osiris personificat în principal faraonul mort, care a prins viață ca un zeu) Cu toate acestea, treptat cu sfârşitul mileniului III î Hr e Funcțiile lui A trec la Osiris, căruia i se atribuie epitetele, iar A intră în cercul zeilor asociate cu misterele lui Osiris Împreună cu Ishida, el își caută trupul, îl protejează de dușmani, împreună cu Thot, el este prezent la procesul lui Osiris A joacă un rol semnificativ în ritualul funerar, numele său fiind menționat pe tot parcursul înmormântării Literatura egipteană, conform căreia una dintre cele mai importante funcții ale lui A era pregătirea corpului decedatul la îmbălsămare și transformare în mumie (epitetele „ut” și „imiut” îl definesc pe A ca zeul îmbălsămării) A se atribuie punerii mâinilor pe mumie și transformării defunctului cu cu ajutorul magiei în ah („luminat”, „fericit”), care prinde viață datorită acestui gest; A plasează copiii în jurul defunctului în camera funerară a lui Horus și dă fiecare baldachin cu măruntaie decedat pentru protecţia lor A este strâns asociat cu necropola din Teba, pe sigiliul căreia a fost înfățișat șacal întins peste nouă captivi A era considerat fratele zeului Vata, ceea ce s-a reflectat în povestea celor doi fratilor Potrivit lui Plutarh, A era fiul lui Osiris și Nephthys Grecii antici l-au identificat pe A cu Hermes R I Rubinshtein ANUKET ('pki), în mitologia egipteană, zeiță, fiica lui Khnum și Satis, amanta lui Sehel - una dintre insulele arhipelagului din zona primului prag al Nilului Pochi- Anuket pândit în Egiptul de Sus și Nubia Animalul sacru al lui A este antilopa (gazela) În fața ei imnul spune: „Tu aduci râul și fertilizi pământul cu numele tău” R R ANUNNAKI, anun (n) a (sumeriană, presupusă etimologie - „sămânța prințului”, aparent, zeul Enki), în mitologia sumerian-akkadiană, un grup de înrudite pământești, subterane și parțial cerești zeități, precum și o denumire specială a zeităților htonice (terestre și subterane) sub numele de A din cele mai vechi timpuri, se pare că zeitățile diverselor panteoane locale s-au unit - A din Eredu(g)a, din Lagash etc ; în textele vechi babiloniene se numește habitatul lor permanent orașul sacru Nippur În textele sumeriene din timpul formării unui singur panteon (timpul III Dinastia lui Ur, secolul XXI î Hr e ) părintele A - Ak, care i-a creat („a poruncit să se nască”) în cer și pe pământ; V Textele post-sumeriene îi atribuie creația lui Marduk Numărul lui A în diferite texte este diferit - de la până la (un număr comun este ); Marduk împarte A în „superioare” (cerești) și „inferioare” (zeii lumii interlope) Funcțiile lui A nu sunt foarte clare, dar, aparent, principala este de a determina uman soarta Într-o serie de texte, A sunt zei mijlocitori, zei patroni A cuprinde multe principale si zei secundari (caracterizati în acest caz prin epitete: „primul dintre A ”, „cel mai nobil printre A ", "eroul A " etc ) Adesea, puterea și puterea unei zeități este subliniată de descriere Reacțiile lui A la acțiunile sale: A tremură la privirea și cuvintele lui An, se ascunde în crăpături ca șoarecii de la vrăjitorie demon mărunt, tremură la numele lui Enlil și Ninlil A - intermediari în comunicarea oamenilor și zeilor, lor jurămintele sunt pecetluite pe nume Un grup separat este reprezentat de A - zeii (și adesea judecătorii) lumii interlope (de exemplu, în textele ciclului Inanna-Dumuzi, vezi articolul Inanna) În timpul akkadian apare mai mult sau împărțirea mai puțin clară a tuturor zeilor în două grupuri generice: A ca zei ai pământului și ai lumii interlope și Igigii ca zei cosmici A sunt menţionate numai în monumentele literare V K Afanasiev ANUSHAVAN SOSANVIR [din Iran Anu-shirvan și sosanverul armean (sosi - „platan” și nver - „dar, dedicație”)], în mitologia armeană, nepotul lui Ara Geghetsi-ka, un tânăr inteligent, înzestrat; întruchiparea unui platan sau a unui crâng sacru de platani lângă Armavir (capitala și centrul religios vechiul regat armean Ararat) A S , ca spirit al platanului sacru, i s-a adresat prezicând viitorul (în crâng au ghicit după foșnetul frunzelor copacilor) Etimologia numelui pare să indice că A S a fost asociat cu ciclicitatea eternă a renașterii vegetației S B A ANUSHIRVAN (farsi, literalmente, „suflet nemuritor”), Anushagravan (Pahlavi), inclus în legende, parțial rege mitologizat din dinastia iraniană sasanide - Khosrow I Anushirvan (condus în secolul al VI-lea) Numele lui A , care, conform legendei, se distingea prin înțelepciune și dreptate, a devenit un nume de familie pentru imaginea unui rege drept Legendele despre A sunt transmise în Shahnameh IN ABSENTA ANFEIA, Anthea (AѲgios, litere, „înflorire”), în mitologia greacă, porecla de Hera, Afrodita și altele zeite ANCHIS (greacă Аѵхісшд, lat ApsMzez), în mitologiile greacă și romană, părintele lui Enea Când A păştea turmele în în vecinătatea Muntelui Ida i-a apărut Afrodita, cucerită de frumusețea lui, dându-se în fiica ei regele frigian Otreu După ce a devenit apropiată de A , zeița i-a dezvăluit că va da naștere gloriosului erou Eneas din el, dar a interzis dezvăluirea secretului căsătoriei lor (Nutp Not IV - ) Cu toate acestea, A în timpul unui festin cu prietenii a încălcat interdicția și a fost doborât de fulgerul lui Zeus pentru aceasta (conform celei mai vechi versiuni, evident, până la moarte, deoarece „Iliada”, numindu-l de mai multe ori pe Enea fiul Afroditei și al lui A , nu îl menționează pe acesta din urmă printre în viaţă) Conform unei versiuni ulterioare, A din fulgerul lui Zeus și-a pierdut puterea sau a orb În noaptea căderii Troiei Aeneas a purtat pe umeri pe A din cetatea în flăcări (Veg § Aep II - ) A a murit pe drum, unul câte unul izvoare, în Arcadia lângă Muntele Anchisia, unde i-au arătat mormântul de lângă templul antic al Afroditei (Raiz VIII , ), după alții, în sudul Italiei sau în Sicilia Enea a aranjat jocurile funerare în cinstea tatălui său, cărora romanii le-au ridicat jocurile troiene, remarcată până în perioada imperiului Mitul iubirii lui Afrodita și A , care are o analogie în numeroase mituri grecești despre legătura zeițelor cu muritorii, au fost folosite pentru prima dată înainte conducătorii familiei Enead din Troa pentru a-și întări autoritatea, apoi familia romană a lui Iulius, ridicat prin Enea originea lor zeiței Venus V Da Anchise lăsând Troia pe umerii lui Eneas Fragment din grupul sculptural de L Bernini Marmură Roma, galeria Borghese = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =D=D APLS „ ANCVA, în mitologia abhaziei și abasinilor, divinitatea supremă, creatorul naturii și al oamenilor (adesea sub numele său se adaugă epitetul „cine ne-a născut”), conducătorul și suveranul universului Posedă totul perfecțiuni: atotputernicia, atotștiința, bunătatea absolută, nelimitarea, imuabilitate etc Rămâne în rai (deseori înzestrat cu epitetul „situat deasupra”) Când coboară din cer, tunetul bubuie, când se ridică, fulgeră Tunete și fulgere - pedeapsa lui forta Mama lui A este din genul Hetsia (din ahyats abhazi, „carpen”), așa că fulgerul nu lovește niciodată arbori de carpen Pe de o parte, există idei despre A ca divinitate, lipsită de orice specific caracteristici externe; pe de altă parte, uneori este prezentat fie ca un tânăr chipeș, fie un bătrân cu părul cărunt; într-o variantă a miturilor, este îmbrăcat într-un halat de piele, are tălpi de aur, în ale lui un bici în mână, cu care sculptează fulgere În multe mituri, A și Afa sunt identificați Se făceau periodic rugăciuni în cinstea lui A ; i s-a sacrificat un animal (de obicei o vacă) şi vin LA Anchutka, în mitologia slavă de est, un spirit rău, unul dintre numele rusești pentru diavoli, aparențe, provenind din numele baltic pentru o rață (cf lituaniană apsiige, „răță mică”) A legat cu apă și în același timp muște; uneori A se numește apă, mlaștină Epitetele lui obișnuite sunt „fifthless” („fifthless”), „înfierbântat”, „fără degete” V I , V T ANSHA (vechiul Ind Atza, litere, „parte”, „parte”), în mitologia vedă, o zeitate din clasa Aditya Anumite descrieri ale lui A nu există; este greu de distins în funcțiile sale de Daksha A alocă o cotă în timpul sacrificiului (RV II , ), este menționat în legătură cu Ashvins V T ANSHAR ȘI KISH AR (akkadian), în mitologia akkadiană, zeități aparținând generației mai vechi zeii, tatăl (Anshar) și mama (Kishar) a zeului cerului Anu (Sumer An) Părinții lui A și K sunt zeități monstru Lahmu și Lahamu (vezi v Lahama) Nu există date despre cultul lui A și K ; poate sunt rodul teologicului speculații în legătură cu dezvoltarea cultului lui Marduk, așa cum a fost reflectat în poemul „Enuma Elish” (a doua jumătate a - mileniul î Hr e ) În mileniul I î Hr e Anshar a fost (conform „etimologiei populare”) identificat cu zeul principal Asiria Ashur și ca rival al lui Marduk sa ridicat deasupra tuturor zeilor În asiriană (din Ashur) versiunea poemului Enuma Elish, protagonistul poemului nu este Marduk (ca în versiunea babiloniană), ci Anshar- Ashur V A A-NUY, E-nuy, în mitologia chineză, mama domnitorului Zhuan-xu, care l-a conceput, conform legendei, când o rază de stele, asemănătoare cu un curcubeu, a străpuns soarele (sau luna) și l-a entuziasmat pe A -n , care stătea în ea sferturi izolate A R AO, în mitologia chineză veche, o broască țestoasă uriașă plutind în mare, pe spate nu la care se află cei trei munți sacri - Yingzhou, Penglai și Fangzhang, unde trăiesc nemuritorii Potrivit altuia versiune, există cinci dintre acești munți (se adaugă Daiyu și Yuanjiao) A apare în ciclul de mituri despre Nyu-wa, care, pentru a întări firmamentul care se prăbușește după bătălia de la Gong-gun cu Zhu-zhong, i-a tăiat labele lui A și l-a sprijinit sunt cele patru laturi ale cerului (tratat Huainanzi, secolul II î Hr ) În literatura chineză medievală, A a devenit un simbol al realizării învățământului superior și a diplomelor academice superioare Expresiile „cap A” sau „stăt pe capul lui A” au fost folosite ca desemnări metaforice ale primului laureat al capitalei examene, „vârful A” - Academia Curții din Hanlin Acest simbolism este asociat și cu popularul imagini ale spiritului Stelei Nordului Kui-sin - sfântul patron al examenelor, care a fost pictat în picioare Spatele lui A În unele cazuri, A a fost înfățișat ca un pește, uneori cu cap de om A R AO BIN, în mitologia populară chineză, spiritul constelației Huagai („baldachin colorat”), constând din nouă stele și care acoperă tronul de sus Tian-huang da di ("suveranul ceresc") La oamenii din A B , însă, mai cunoscut ca al treilea fiu al regelui dragon (vezi Lung-wang) din Marea de Est Ao Guang A B reprezentat sub formă umană, cu o suliță în mâini, așezat pe un monstru marin ÎN romanul fantastic al secolului al XVI-lea „Fengshen yanyi” („Ridicați-vă la rangul de spirite”) i se spune cum A B , apărând din adâncurile mării, el a încercat să-l liniștească pe zeul-tyr-tânărul Ne-zha, care nu a dat odihnă locuitori ai regatului subacvatic Cu toate acestea, A B a fost ucis de Ne-zha A A este descris și în unele scrieri budism popular (așa-numitele „ suluri prețioase” - baojuan) A R APAKKYIT LOK, în mitologia Kachinilor din Birmania (grupul tibeto-birman), o persoană care a pierdut nemurire A L a trăit în Mayaushingrapum, casa ancestrală a Kachinilor De nouă ori a devenit bătrân, dar tinereţea s-a întors la el Într-o zi a mers la pescuit Am prins o veveriță adormită în pădure Hotărând face o păcăleală vecinilor, a pus veverița, care nu s-a trezit niciodată, în vârf și a îmbrăcat vârful în el haine Vecinii au văzut asta și au crezut că A L a murit Au început să se pregătească pentru ritualul de înmormântare Sumri - principiul de viață al omului care era în A L a mers la spiritul suprem al soarelui, dar spiritul Am văzut că firul care leagă sumri-ul cu persoana era intact Mesageri au fost trimiși pe pământ pentru a clarificarea chestiunii Când oamenii au dansat dansul funerar, au atins hainele de deasupra, și atât aflat Atunci spiritul suprem a tăiat firul de mânie Drept urmare, A L s-a îmbolnăvit și a murit în scurt timp După el, alți oameni au început să moară I Ch APAM NAPAT (ind antic Arat parai, lit , „fiul apelor”), în mitologia vedă, o zeitate asociată cu apa si foc Ocupă un loc secundar în panteon În Rig Veda îi este dedicat un imn (II ) Adesea acționează ca un epitet al lui Agni, cu care A N s-a identificat în unele cazuri mocnește sau se amestecă (se notează și situații de tranziție: A N - „copilul lui Agni”, V , ) A N uneori acționează și ca epitet pentru Savitar A N - auriu, lucios; este îmbrăcat în fulger, a apărut dintr-un pântece de aur, crește la adăpost, trăiește în cel mai înalt loc În același timp, A N - „fiul apelor” (III , ), este înconjurat de ei, le fertilizează, este legat de râuri (Sindhu etc ), dă ape dulci; grăsimea este hrana lui; coboară pe pământ și dă naștere tuturor ființelor (II , , ) Legătura lui A N cu Aja Ekapad, Ahi Budhnya și alții este orientativă; cf de asemenea motivul oului de aur, embrionul (soarele) A N - o zeitate de origine indo-iraniană (cf o vesta Arat parai) W F APAM-NAPAT (Avest , „descendent al apei”, „descendent al apei”), în mitologia iraniană, spiritul bun al apei Ideea lui A -N datează din epoca comunității indo-iraniene (cf vedica Apam Napata) Din aceeasi timp, ideea naturii de foc a lui A -N ca o personificare a fulgerului, indisolubil legată de elementul apă În „Yasht” (XIX), fragmente din mituri antice despre ca un a ascuns simbolul iranianului suveranitatea dinastică (faruri) Se mai relatează că A -N a creat rasa umană Împreună cu Ahura Mazda și Mitra A -N s-a numit akhura, ceea ce indica vechimea sa excepțională și rang înalt în panteonul indo-iranian IN ABSENTA APAOSHA, în mitologia iraniană, deva (demonul) secetei În „Avesta” („Yasht”, VIII) este desenat dramatic lupta zeității Tishtrya, creatorul și patronul ploii (acționând „sub forma unui cal alb”), împotriva lui A (acționând „în formă de cal negru, chel, cu urechi chelie, cu gâtul chel, cu chel coadă, slăbănog, urâțenie înspăimântătoare”) În această luptă, A este învins IN ABSENTA APAS (vechiul Ind Araz, litere, „ape”), ape cosmice personificate în mitologia vedica ÎN Rigveda le este dedicată în patru imnuri (VII , ; X , ); sunt contactati de mai multe ori „Atharvaveda” A - zeite, mame, tinere sotii Sunt atât cerești, cât și pământești, iar marea este scopul lor Imi Savitar (soarele) conduce, Indra le sapă un canal, ei urmează calea zeilor, curg către jertfă, împrăștie binecuvântări Ele sunt locuite de Varuna, stăpânul apelor cosmice din jur Universul; de aici vede adevărul și minciuna în lumea oamenilor; în ape se află Agni – „fiul apelor” A vindecă și protejează sănătatea, sunt asociate cu mierea, amestecă mierea cu laptele, uneori ei identificat cu soma cerească Soma se apropie de ei ca un iubit se apropie de o fată Se curăță de murdărie, vinovăție, păcat, minciuni, blesteme Este posibil să ne asumăm originile indo-europene ale cultului ape zeificate; cf cultul apelor (aro) din Avesta Vezi și Apam Napat V T APLOSHLE | = '= | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = >= | = | = > = | = > = | = >= HC APEDEMAK (irgtk), în mitologia Kush (Nubia antică), zeul războiului și al fertilității, patronul regalului Autoritățile Venerat în epoca regatului meroitic, principalele sale sanctuare erau situate în Musavvarat-es- Sufra, Nage, Meroe Înfățișat cu cap de leu (leul era un simbol al puterii regale) La templu în Musavvarat-es-Sufra A este înfățișat cu un arc în mână, el conduce un prizonier pe o frânghie Poate acolo au fost festivităţi în timpul cărora puterea regelui şi capacitatea lui de a management În templul din Naga, A este reprezentat cu un cap de leu, sub formă de șarpe cu cap de leu sau cu multe brațe și cu trei capete După ce l-a înlocuit pe Osiris, el apare aici ca soțul lui Isis e LA APIS (an), în mitologia egipteană, zeul fertilității sub forma unui taur Venerarea lui A a luat naștere într-o adâncime antichitate, centru Apis in î Hr e Roma, Muzeul National cultul lui era Memphis A considerat ba (sufletul) zeului Memphis Ptah, precum și zeul soarelui Ra Încarnarea lui A a fost un taur negru cu semne albe speciale Ei credeau că cursa rituală a lui A fertilizează câmpurile A a fost asociat cu cultul morților (a contribuit la creșterea sacrificiilor făcute decedat) și este apropiat de Osiris (era considerat taurul lui Osiris) În perioada târzie pe sarcofage adesea înfățișat alergând A cu o mumie pe spate Sub Ptolemei, A și Osiris s-au contopit complet în singura zeitate Serapis, venerata atât în mediul egiptean cât și în cel greco-roman Uneori A identificat cu Atum (în numele Apis-Atum) Taurul viu A a fost ținut într-o cameră specială În epocă dinastia XXVI (Sans) (secolele - î Hr ) pentru întreținerea taurilor-A în Memphis, lângă Templul lui Ptah, a fost construit un Apeion special Vaca care l-a născut pe A a fost și ea venerată și ținută într-un special clădire Moartea unui taur-A considerată o mare nenorocire Răposatul A a fost îmbălsămat și îngropat în un ritual special într-o criptă specială la Serapeum de lângă Memphis (Arheologul francez F O Mariette descoperite în timpul săpăturilor din Serapeum de mumii ale lui A ) Pe statuetele de bronz ale lui A , care au ajuns până la noi în în număr mare, un disc solar este adesea plasat între coarne Informații despre cultul lui A plumb autori antici Herodot (II ; III - ), Strabon (XVIII ), Elian (XI ), Diodor (I ) R R APLU (Ariii, Arii, Ariip), în mitologia etrusca, zeitate corespunzătoare grecului Apollo Numele lui găsit pe monumentele etrusce din secolele V-IV î Hr e De obicei, este înfățișat alături de Menrva și Herkle A N APOLLO ('AloХХсоѵ), în mitologia greacă, fiul lui Zeus și Leto, fratele lui Artemis, zeul olimpic, care a inclus în imaginea sa clasică trăsăturile arhaice și htonice ale pre-greacii și ale Asiei Mici dezvoltare (de unde și diversitatea acesteia funcții - atât distructive, cât și benefice, o combinație de părți întunecate și luminoase în ea) Date Limba greacă nu permite dezvăluirea etimologiei numelui A , care indică un non-indo-european originea imaginii Încercările autorilor antici (de exemplu, Platon) de a desluși semnificația numelui A nu au sunt supuse discuțiilor științifice, deși tind să se combine într-unul inseparabil o serie de funcții ale lui A (Piai Sgai e - a): vârf de săgeată, distrugător, ghicitor, paznic armonie dintre cosmic și uman Imaginea lui A unește cerul, pământul și lumea interlopă A s-a născut pe insula plutitoare Asteria, care l-a adoptat pe iubitul Zeus Leto, pe care geloasa Hera a interzis introducerea Măr Statuia lui Bulka de pe frontonul bisericii din Vey BINE î Hr e Roma, Muzeul Villa Julia Mai jos - fragment dintr-o statuie = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | = APOLLO Leto, Apollo și Artemis Un fragment dintr-o pictură cu o amforă cu cifre roșii Sfârșitul secolului al VI-lea la n e Londra, British Museum cădea pe pământ solid Insula care a arătat miracolul nașterii doi gemeni - A și Artemis, au devenit cunoscuți după aceea ca Delos (greacă btsKhbsh, „Eu manifest”) și palmier, sub care s-a rezolvat Vara, a devenit sfântă, ca chiar locul de naștere al lui A (Саіііт Nutp IV - ; Nutp Notă I - ) A s-a maturizat devreme și încă foarte tânăr a ucis șarpele Python, sau Delphi-nia, a devastat împrejurimile orașului Delphi În Delphi, în locul unde a fost cândva oracolul lui Gaia și Themis, A si-a intemeiat ische-ul profetizat În același loc, a înființat Jocurile Pythian în onoarea sa, primite la Tempe vale (Tesalia) curățată de uciderea lui Python și a fost glorificată de locuitorii din Delphi în paean (imn sacru) (Nutp Not II - ) A a lovit și cu săgețile sale pe uriașul Titius, care au încercat să-l jignească pe Leto (Hyg Gab ; Aroіiosi , ), Ciclopii care i-au falsificat lui Zeus fulgere (Aroііоsi III) , ) și, de asemenea, a participat bătăliile olimpienilor cu uriași ( , ) și titani (Hyg Hab ) Săgețile distructive ale lui A și Artemis aduc moarte subită bătrânilor (Not Ob XV - ), uneori lovesc fără nici un motiv (III ) urmări ; VII în continuare) În războiul troian, A arcasul îi ajută pe troieni, iar săgețile lui sunt de nouă zile aduc ciumă în tabăra aheilor (Not II I - ), participă invizibil la uciderea lui Patroclu de către Hector (XVI - ) și Ahile Paris (Pgosi Sygezi , p ) Împreună cu sora sa, el este distrugătorul copiilor din Niobe (Оѵісі Meі VI - ) Într-un concurs muzical, A îl câștigă pe satirul Marsyas și, înfuriat de obrăznicia sa, îi smulge pielea (MuHi Vay I ; II ) A a luptat cu Hercule, care încerca să stăpânească Delphicul trepied (Raiz III , ; VIII , ; X , ) Alături de acțiunile distructive ale lui A , sunt inerente și cele vindecătoare (Eig Apsig ); el este medic (Agіzіor Аѵ ) sau Peon (Eig Ais ; op O K ), Alexikakos („ajutor”), protector de rău și boală, care a oprit ciuma în timpul Războiului Peloponesian (Raiz I , ) În vremuri ulterioare, A a fost identificat cu soare (Macgo a I ) în plinătatea funcțiilor sale vindecătoare și distructive Epitetul A - Phoebus (sroTrod) indică puritate, strălucire, ghicire (Eut Ma^n v fofabse; Eig Nes ) Conexiune în Imaginea lui A a clarității raționale și a forțelor elementare întunecate este confirmată de cele mai strânse legături ale lui A și Dionysos, deși acestea sunt zeități antagoniste: una este predominant zeul începutului luminos, cealaltă este zeul întunericului și extaz orb; dar după secolul al VII-lea î Hr e imaginile acestor zei au început să converge în Delphi, amândoi orgii puse în scenă Parnas (Raiz X , ), A însuși a fost adesea venerat ca Dionysos (Niteg XXI ), purta epitetele lui Dionysos - iedera și Bakhii (Aezkui g § ), participanții la festivalul în onoarea lui A s-au împodobit cu iederă (ca pe sărbătorile lui Dionysos) A ghicitorului i se atribuie întemeierea sanctuarelor în Asia Mică și Italia - în Claros, Didyma, Colofon, Cumach ( gab XVI , ; Raiz VII - ; Verg Aep VI - ) A - profet și oracol, gând chiar „conducătorul sorții” – Moyraget (Raiz X , - ) A înzestrat-o pe Cassandra cu un dar profetic, dar după ce a fost respins de ea, a făcut astfel încât profețiile ei să nu fie de încredere de oameni (Aroiios III , ) Dintre copiii lui A Stânga - Apollo din Piombino Bronz BINE î Hr e Paris, Luvru În centru - Apollo Saurokton (uciderea unei șopârle) copie romană Dintr-un original grecesc al lui Praxiteles (c î Hr ) Marmură Paris, Luvru În dreapta este Apollo Belvedere copie romană Dintr-un original grecesc din bronz de Leocharus ( - î Hr ) Marmură Roma, Muzeele Vaticanului APOLLO =h= | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= ѵв capul lui Apollo Bronz BINE î Hr e Londra, British Museum au mai fost: Ramura ghicitorilor, Sibylla ( erv Verg Aep VI ), Mops - fiul lui A si ghicitori Manto, Idmon - un participant la campania argonauților (Aroii Shiosi I - ; următorul) A - păstor (Nomi) (Teosg XXV ) și păzitor al turmelor (Not II II - ; Nutp Not III ) El - ctitor și ziditor de orașe, strămoș și patron al triburilor, „părinte” (Ріаі EinіusІ ; Niteg x ; Masso a I , ) Uneori, aceste funcții ale lui A sunt asociate cu mituri despre A servind oamenii pe pe care i-o trimite Zeus, înfuriat de dispoziţia independentă a lui A Deci, scoliastul la textul lui Homer (Not II I în continuare) se raportează că după dezvăluirea conspirației lui Hera, Poseidon și A împotriva lui Zeus (conform Iliadei în loc de A , Atena a participat la ea) A și Poseidon sub formă de muritori au servit cu regele troian Laomedon și ziduri ridicate Troia, pe care au distrus-o apoi, supărându-se pe Laomedon, care nu le-a dat plata prevăzută (Aroiios II , ) Când fiul lui A vindecatorul Asclepius a fost lovit de fulger pentru că a încercat să învie oamenii Zeus, A i-a întrerupt pe Ciclopi și, drept pedeapsă, a fost trimis să slujească ca păstor regelui Admet în Tesalia, unde și-a înmulțit turmele (III , ) și, împreună cu Hercule, a salvat-o de la moarte pe soția regelui Alcesta (Eig A s - ; -) ) A este muzician, a primit o kithara de la Hermes în schimbul vacilor (Nutp Not III - ) El este patronul cântăreți și muzicieni, Musaget este șoferul muzelor (III - ) și pedepsește aspru pe cei care încearcă concurează cu el în muzică Varietatea funcțiilor lui A este reprezentată pe deplin în imnul anonim târziu al lui A (Nutp Ogry AEEI, r ) și discursul neoplatonicului Iulian „Către Regele Helios” A intră în legătură cu zeiţele şi femei muritoare, dar este adesea respins El a fost respins de Daphne, transformat la cererea ei în laur (Оѵісі Мі I - ), Cassandra ( erv Veg§ Aep II ) Koronide i-a fost infidel (Hyg Hab ) şi Marpessa (Aroiios I , ) Din Cirene, a avut un fiu, Aristaeus, din Coronis, Asclepius, din Muzele Thaliei şi Urania - cory-banţi şi cântăreţi Lina şi Orfeu (I , - ) Preferații săi au fost tinerii Hyacinthus (Ovisi Gât X - ) și Chiparosul (X - ), considerate ipostaze ale lui A Imaginea lui A reflecta originalitatea mitologiei grecești în dezvoltarea sa istorică Pentru arhaic A se caracterizează prin prezența funcțiilor plantelor, apropierea sa de agricultură și păstorit El este Daphnius, e laur, „proorocind din laur” (Nutp Not II ), „iubind dafinul” Daphne Epitetul lui Dri-mas, „stejar” (Lucorig ); A este asociat cu chiparos (Оѵісі Мі X ), palmier (Саіііт Nutp II ), măslin (Riz VIII , ), iedera (Aessui r § ) și alte plante Zoommorfismul lui A se manifestă în legătura sa şi chiar identificare deplină cu un corb, o lebădă, un șoarece, un lup, un berbec Sub forma unui corb, A a indicat unde este necesar să se întemeieze un oraș (Саіііт Nutp II - ), el este Kykn („lebădă”), care l-a pus pe fuga pe Hercule (Ріпі x ); este Sminfey („șoarece”) (Not II I ), dar este un salvator de șoareci ( rab XIII , ) A Karneisky este asociat cu Karn - demonul fertilității (Raiz III , ) Epitetul Lycian („lupul”) indică pe A ca un paznic de lup (Paiz II , ) și ca un lup (X , ) Trăsături matriarhale A se reflectă în numele mamei sale – Letoid; nu are patronim, dar poartă constant numele celui care a născut vara lui (Nutp Not III ; Raiz I , ) Într-o etapă ulterioară a arhaicului, A a fost vânător și păstor (Not II II - ; XXI - ) Întrepătrunderea vieţii şi moartea nu a trecut și A ; în această etapă târzie a arhaicului, el este un demon al morții, al crimei, chiar și al celor consacrați ritual al sacrificiului uman, dar este și un vindecător, ocolitor de nenorociri: poreclele lui sunt Alexikakos („respingător al răului”), Apot-ropei („repulsor”), Prostatus („protector”), Akesius („vindecător”), Pean sau Peon („rezolvator de boli”), Epicurius („gardist”) La stadiul mitologiei olimpice sau eroice în această zeitate sumbră, cu puterea sa asupra vieții iar moartea, se remarcă un anumit început stabil, din care o armonică puternică personalitatea marelui zeu al epocii patriarhatului El ajută oamenii, îi învață înțelepciunea și artele, construiește ei orașul, protejează de dușmani, împreună cu Atena acționează ca apărător al drepturilor paterne zoomorf şi trăsăturile sale vegetale devin doar atribute rudimentare Apollo și Marsyas Pictură de P Perugino anii Paris Louvre Apollo și cele două muze Pictură de P Batoni Varşovia, muzeu din Wilanow = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =D=D APOP cu cizme Nu mai este un laur, dar o iubește pe Daphne, care a devenit un dafin El nu este chiparos și zambile, dar îi iubește pe tinerii frumoși Kyparis și Hyacinth El nu este un șoarece sau un lup, ci stăpânul șoarecilor și un ucigaș lup Dacă o dată Python l-a învins pe A iar în Delphi au arătat mormântul lui A (Rogriug VgB Ruiii ), atunci acum el este ucigașul pitonului htonic Cu toate acestea, după ce l-a ucis pe Python, acest zeu luminifer trebuie să ispășească vinovăție înaintea pământului care l-a născut pe Python și primiți purificare printr-o coborâre într-o altă lume - Hades, unde în acelaşi timp, capătă forţe noi (Pliur Bebei od ) Acesta este un rudiment clar htonic în mitologie luminifer A Odată un demon aproape de Gaia (pământ), primind direct înțelepciune de la ea (Eig IpM§ T - ), acum el este „profetul lui Zeus” (Aessui Eshn ), proclamând și modelând în Delphi voia zeului suprem ( orK O K ) A oprește conflictele civile și dă putere oamenilor (Theo^n - ) Herodot (VIII ) povestește cu încredere despre ajutorul lui A grecilor în războiul cu perșii, mai mult, puterea sa militară este uneori identificată cu fenomene naturale: A -soarele trimite la inamici săgeți de fascicul Rădăcinile arhaice ale lui A sunt, de asemenea, asociate cu originea sa pre-greacă Asia Mică, confirmată de faptul că în războiul troian A îi protejează pe troieni şi este venerat mai ales în Troad (Chris, Killa, Tenedos) și Troia însăși (Nosh II V ) Din epoca colonizării de către grecii din Asia Mică (din sec î Hr e ) A a intrat ferm în panteonul olimpic al zeilor, în timp ce accepta un dar de la alți zei divinație (de la Gaia), patronajul muzicii (de la Hermes), revolta inspirată și extaz (de la Dionysos) și etc Deja în Homer, Zeus, Atena și A figurează ca ceva unificat și integral în mitologia olimpică, deși A , cu apariția sa pe Olimp, inspiră groază zeilor olimpici (cf epifania sa din I Nutp Not ) Dar impresionantul și amenințarea lui A este destul de combinată cu grația, rafinamentul și frumusețea tânărului A , așa cum este înfățișat de autorii perioadei elenistice (cf Saiiit Nutp II și Aroii Shkkhi - ) Acest A clasic - zeul timpului eroic, căruia grecii s-au opus mereu perioada htonică anterioară, când o persoană era prea slabă pentru a lupta împotriva celor puternici forțelor naturii și nu putea fi încă un erou Cei mai mari doi eroi cu care au fost asociați Hercule și Tezeu mitologia A Dacă, conform unor mituri, A şi Hercule se luptă între ele pentru Delphic trepied (Aroiiosi II , ; Hyg Eab ), apoi în altele au găsit un oraș (Paiz III , ) și chiar împreună primește curățenie după ce a fost ucis în timp ce era în sclavie Sub auspiciile lui A Tezeu ucide Minotaurul (Pigb Thez ) și reglementează legile din Atena, iar Orfeu liniștește forțele elementare natura (Aroii Shusi I - ) Pe baza mitologiei lui A , a apărut un mit despre hiperboreeni și țara lor, unde sub un semn al milostivirii, moralei şi artelor lui A au înflorit (Rіpsi Ruііі X - ; Niseg XIV ; Negoboi IV - ) Cultul lui A era larg răspândit în Grecia peste tot; templele cu oracolele lui A existau pe Delos, în Didymachus, Claros, Abah, în Peloponez și în alte locuri, dar principalul centru de venerare pentru A a fost Templul delfic cu oracolul A , unde preoteasa A , așezată pe un trepied, Pythia a dat predicții Natura ambiguă a predicțiilor, care a permis cea mai largă interpretare, a permis Delphicul colegii de preoţi să influenţeze toată politica greacă La Delphi s-au ținut sărbători în onoarea lui A (teofania, theoxenia, jocurile pitice; acestea din urmă au fost introduse în cinstea victoriei lui A asupra lui Python; conform au fost pe locul doi după Jocurile Olimpice prin strălucirea și popularitatea lor) Toate lunile anului, cu excepția a trei iarna, au fost dedicate în Delphi A Templul A de pe Delos era centrul religios și politic Uniunea Deliană a politicilor grecești, a păstrat vistieria uniunii și a ținut ședințe ale membrilor săi A a dobândit semnificația organizatorului-organizator nu numai în viața socio-politică a Greciei, ci și în domenii ale moralității, artei și religiei În perioada clasică, A era înțeles în primul rând ca zeul artei și inspirație artistică; precum Artemis, Pallas Athena și alte zeități ale lui A a evoluat în direcția armoniei, ordinii și perfecțiunii plastice Din coloniile greceşti din Italia cultul A a intrat în Roma, unde acest zeu a ocupat unul dintre primele locuri în religie și mitologie; împăratul august l-a declarat pe A patronul său și a stabilit jocuri vechi în cinstea lui, templul lui A de lângă Palatin a fost unul dintre cel mai bogat din Roma A F Losev Dintre imaginile sculpturale antice ale lui A : „A din Beotia” (sec VIII î Hr ), „A Teneysky" ( st jumătate a secolului al VI-lea î Hr e ), A Ptoios” din Teba (sec VI î Hr ), „Apollo din Vei” (c î Hr ) român se cunosc copii „A Parnopi-os" Phidias ("A Kasselsky", "A Tiber-sky", etc ), statui ale lui Praxiteles "A Sau-rokton "(aproximativ de exemplare), Leohara ("A Belvedere"), Kanah ("A din Piombino"), o statuie a lui ser secolul al V-lea î Hr e („A din Pompei”), grupul sculptural „A Kifa-red „Filiska şi alţii În relieful apusului frontonul templului lui Zeus din Olimpia (sec V î Hr ) A - figura centrală Episoade ale mitului despre A găsite reflecție în pictura de vază grecească: scene ale bătăliei pentru trepiedul Delphic, răpirea turmelor de către Hermes Admet, răzbunare pe Tityas, moartea copiilor lui Ni-oby A descris adesea drept liderul muzelor În artele vizuale ale Evului Mediu, A apare într-o carte în miniatură ca un zeu păgân cu atribute - un arc și săgeți, uneori cu o liră (în scene cu muze sau grații) și ca personificare soare După con secolul al XV-lea a fost găsit A Belvedere”, A a început să fie perceput ca întruchipare idealul frumuseții masculine, ca personificare a tot ceea ce este strălucitor și nobil Deosebit de popular în pictura a fost folosită de scenele „Parnassus” (A Mantegna, Raphael, F Prima-ticcio, N Poussin) și „A Și muze” (L Lotto, Giulio Romano, J Tintoretto, N Poussin, K Lorrain, A R Mengs ș a ) A adesea înfățișat conducând un car solar (frescuri de A Peruzzi și G Reni, picturi de Giulio Romano, Domeniki no, J A Tiepolo și alții) și cu Artemis (A Dürer, L Cranach cel Bătrân și alții) larg comploturi legate de miturile despre Daphne și Marsyas, precum și comploturi: „B , păzind turma lui Admet” (F Bassano, Domeni-kino, K Lorrain ş a ), „A , Neptun şi La-omedont construiesc zidurile Troiei” (Domeniki-no, S Rosa și alții), „A îl ucide pe Python” (Domenichino, P P Rubens, E Delacroix) Cele mai semnificative opere de artă plastică europeană din secolele XVI-XVII - "A " J Sansovino și „A și Daphne" L Bernini, timp nou - "A " O Rodin Printre lucrările muzicale de pe intrigile mitului se numără cantata de J S Bach „Competiția dintre A și Pan”, singspiel B A Mozart „A și Hyacinth”, opera lui K V Gluck „Ospețele lui A ”, baletul lui I Stravinsky „A Musaget” APOP (rr) în mitologia egipteană, un șarpe uriaș, personificând întunericul și răul, dușmanul etern al lui Dumnezeu soarele lui Ra Vrăji împotriva lui A se găsesc constant în textele miturilor solare, în care el de obicei acţionează ca o imagine colectivă a tuturor duşmanilor soarelui A trăiește în adâncurile pământului, unde apare lupta cu APOSTOLI =n=h=n=h= Soimul lui Ra il tine pe sarpele Apep in gheare Partea superioară a obeliscului Egipt Ra Când Ra începe să înoate de-a lungul Nilului subteran noaptea, A , dorind să-l distrugă, bea tot apă Într-o luptă cu A (repetată în fiecare noapte), Ra iese învingătoare și îl face să vomite apă înapoi Într-un alt mit, Ra, sub forma unei pisici roșii, îi taie capul șarpelui-A În perioada târzie A aproape de Seth R R APOSTOLI, vezi Doisprezece Apostoli APPU (Hitt Arri), în mitologia hitită, un bărbat din orașul Shudul din țara Lullu Mitul despre A Origine hurită A avea totul din belșug, nu avea doar un fiu zeul soarelui (în hurriană sursa originală - Shimige), căruia A i-a oferit o rugăciune și a făcut un sacrificiu, promite că zeii îi vor trimite el un fiu Într-adevăr, soția lui A dă naștere la doi fii, dintre care unul era numit Evil, iar celălalt - Bun Ulterior, Cel Rău îl privează pe Cel Bun de majoritatea proprietăților sale, lăsându-l cu unul slab vacă IN SI Apsaras, apsaras (arzagaz indian antic, posibil „ieșind din apă”), în vedica și hindusă mitologie, ființe feminine semi-divine, care trăiesc în principal pe cer, dar și pe teren (în râuri, munți etc ) Ca spirite feminine ale apelor (comparați cu nimfele grecești, slave sirene etc ) și soțiile sau iubiții Gandharvelor A sunt menționate în Rigveda (X , ; , etc ) și „Atharvaveda” (X , ; XI , ; , etc ) Conform textelor vedice, A , ca și alte spirite, sunt capabile amenință oamenii, în special trimițându-le nebunie amoroasă, iar în Atharvaveda există vrăji împotriva lor În mitologia hindusă, A , rămânând soțiile Gandharva, dobândește funcții ale curtezanelor și dansatorilor cerești Originea lor este descrisă în texte în moduri diferite Ramayana (I ) spune că ele au apărut când zeii și asurale au agitat oceanul și, din moment ce niciunul dintre ei alții nu au vrut să-i ia de soție, au început să „aparține tuturor” Potrivit „Harivansha” și „Vayu Purana” zece (sau unsprezece) cel mai venerat A (printre ei Mena- Dansând Apsara Sculptură de la templul Chennakeshava secolele XI-XII India, Belur ka, Urvashi, Pramlocha etc ) s-au născut din „imaginația” lui Brahma, iar restul erau fiicele lui Daksha Numărul de A în Purana variază de la două până la trei zeci până la sute de mii și sunt clasificate în funcție de mai multe trepte Cea mai înaltă categorie „divină” (daivika) include A , care se află în slujire directă zeilor și adesea, în numele lor, seducând asuras sau asceții, a căror o viaţă ascetică i-ar putea face egali cu zeii Deci, A - Tilottama i-a sedus pe fratii Sundu și Upasunda, care s-au ucis unul pe altul din cauza ei; A - Ghritachi - rishi Bharadwaju, care a devenit tatăl lui Drona; A - Menaka și Rambha - înțeleptul Vishwamitra, iar primul a născut fiica sa Shakuntala, iar al doilea a născut pedeapsa s-a transformat în piatră timp de o mie de ani A după bunul plac sunt capabili să-şi schimbe aspect, dar de obicei sunt descrise ca femei frumoase îmbrăcate în haine bogate, împodobite bijuterii și flori Conform reprezentărilor epice, ei îi plac lui Indra (svarga) în paradis războinici muritori care au căzut eroi pe câmpul de luptă P A Grintser Apsati, in mitologia georgiana (dintre svani), patronul si ciobanul animalelor salbatice cu coarne si al pasarilor De funcțiile sale sunt apropiate de zeița Dali, cu toate acestea, sexul masculin al lui A indică faptul că ideile despre el format deja în epoca patriarhatului A este înrudit cu Apsata în mitologia karachailor și Balkarilor, Afsati în mitologia osetă etc M Ch Apsati, în mitologia karachailor și Balkarilor (Avshat) este patronul animalelor sălbatice și al vânătorii Un personaj de origine preislamică, înrudit cu osetia Afsati, Svan Apsati, poate Abhazian Azhveipsh, Adyghe Mezitha A este un proprietar grijuliu al tuturor animalelor sălbatice, pe care el isi varsa ca un pastor turma El însuși alocă animale ca pradă vânătorilor, fără permisiunea lui nimeni nu pot obține o lovitură bună În cinstea lui A , vânătorii au cântat cântece deosebite în care i-au mulțumit vânătoare reușită V A Apsirt (Afzrtod), în mitologia greacă, fiul regelui Colchis Eeta, fratele Medeei Când Medea a fugit cu argonauții, și-a luat fratele cu ea Fugând de persecuția lui Eet, Medea l-a ucis pe A și s-a împrăștiat bucăți din trupul său pe valuri, știind că tatăl va fi obligat să oprească urmărirea pentru a aduna trupul fiului său și îngroapă-l (Aroi-Iosi I , ) M V Aptsvakha, în mitologia abhaziană, zeul morții Se credea că o persoană sau un animal moare din cauza că A a vrut să-i ia Îi vizitează invizibil pe bolnavi, pe bătrâni, stă în fruntea lor Cum De regulă, cei slabi cad pradă lui În folclor, adesea o persoană, recurgând la viclenie, câștigă victoria asupra lui A C ARAGATS, în mitologia armeană, un munte (Aragats), sora lui Masis (Ararat) Conform mitului, prietenii iubitori prietenul A şi Masis s-au certat cândva Muntele Maruta Sar a incercat zadarnic sa-i impace; furios, i-a blestemat pe amândoi – erau despărțiți pentru totdeauna Conform mitului care s-a dezvoltat după răspândirea creștinismului, în vârful lui A s-a rugat Grigor Iluminatorul (predicator al creștinismului, primul Catholicos din Armenia, con - devreme al IV-lea), noaptea a strălucit din cer (fără frânghie) lampă S B A ARA GEHETSIK, Ara cel Frumos, în mitologia armeană, zeul muribund și care învie mit antic despre A G și zeița Shamiram este o variantă a miturilor despre Osiris și Isis, Tammuz și Ishtar, Adonis și Astarte, care se pare că s-a dezvoltat în mileniul II î Hr e printre proto-armenii din Munţii Armeni În epopeea A G acționează ca rege al statului armean, Shamiram - regina Asiriei Shamiram, care și-a dorit să aibă soțul ei A G , care era renumit pentru frumusețea sa, după moartea soțului ei Nina trimite ambasadori cu cadouri către KA G , oferindu-i să devină rege al Asiriei, sau, după ce i-a satisfăcut patima, să se întoarcă în pace în țara lui Furios de refuzul său, Shamiram pleacă în război împotriva Armeniei Ea ordonă comandanților săi să-l ia pe A G viu Cu toate acestea, a fost ucis pe câmpul de luptă Shamiram găsește cadavrul lui A G La ordinul ei, Aralezy Rănile lui A G sunt linse, iar el prinde viață (conform „Istoriei” lui M Khorenatsa, Shamyram aude doar despre faptul că Aralez l-a înviat pe A G ) Aparent, mitul despre A G a stat la baza mitului prezentat de Platon = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» ARACHNA despre Er: Er a fost ucis în luptă, dar zece zile mai târziu trupul său a fost găsit pe câmpul de luptă intact și nevătămată Când în a douăsprezecea zi, în timpul săvârșirii ritualului de înmormântare, i-a fost depus trupul focul, Er a prins viață și a povestit despre ceea ce a văzut în lumea următoare (Piai K R , X ) Pe numele A G , conform Potrivit legendei, câmpia Ararat, Muntele Tsaghkevank (lângă Erevan) sunt numite, al doilea nume fiind „Ara”; legenda despre renașterea lui A G este asociată cu un deal din satul Lezk (lângă orașul Van) A G dedicat pictura de V Su-renyants „Shamiram la cadavrul lui Ara cea Frumos”, tragedie de N Zaryan „Ara cea Frumoasă” și alții S B Harutyunyan ARAK KOL, în mitologia poporului Por din Kampuchea (grupul mon-khmer) o zeitate rea A lui originea, conform mitului, este următoarea Acolo locuiau odată doi frați, Long și Lai Au fost mari lideri Tribul Porov Într-o zi, frații aruncau cuțite într-o țintă lângă un stâlp ritual, iar Long a ucis accidental fratele mai mic al lui Lai Spiritul lui Lai s-a transformat în geniul malefic Arak Kol A K a început să ceară uman sacrificii Primul sacrificiu a fost făcut de fata Er, care păștea în pădure cu sora ei Ai patruzeci de bivoli Bivolii au dispărut Au fost returnați de A K , cerând ca Er să-l omoare pe Ai adormit pentru asta Ulterior, animalele au început să fie sacrificate în locul oamenilor Există dovezi că Long este personificarea soarele, iar Lai, care s-a transformat în spiritul lui A K , este luna Se crede că spiritul lui A K provoacă boli I Ch ARALES, arlez, în mitologia armeană, spirite care coboară dintr-un câine Ei coboară din cer spre lingeți rănile celor uciși în luptă și înviați-i Deci, A l-a înviat pe Ara Gekhetsik S B A ARAM, în mitologia armeană, un erou, un strămoș - eponimul armenilor După numele lui, după vechiul legende, țara armenilor a început să fie numită de alte popoare [greci - armeni, iranieni și sirieni - Armenia(k)] A , din urmașul lui Hayk, apără granițele ținuturilor armene, intrând în luptă cu Media, Asiria și Capadocia Respinge invazia trupelor medii sub conducerea lui Nukar Mades, însuși Nukar Mades este adus la Armavir și bătut în cuie pe zidul turnului pentru a fi văzut de cei care trec, și pe țara impune tribut și se subjugă În războiul cu Asiria, Barsham (Bar- shamin), pe care A îl învinge în luptă Motivul luptei lui A cu Asiria, probabil, se întoarce la războaie regele urartian Arame cu regele asirian Şalmaneser al III-lea (sec IX î Hr ) Conform miturilor, A luptă în Cezareea Capadociană, unde întâlnește copiii titanilor (titanide), învinge titanidele Payapis Kahya (Papayos Chimerogenes), care este alungat pe insula Mării Asiatice (Marea Mediterană) Mit despre lupta lui A cu Titanidele, cu Payapis, conform cercetătorului I Marquardt, este o variantă a mitului luptei Zeus cu Titanii și Typhon (conform Iliadei, locuința lui Typhon este situată în țara Arimilor din zonă muntele vulcanic Argey, lângă Ma-zhak - Caesarea, Nosh II II ) Proto-armenii (Arims) stăpâneau acest mit pe vremea când locuiau în Cappadocia, legându-l cu numele lor strămoșul lui Arim Mai târziu, numele Arim s-a transformat în A (sub influența numelui fie al regelui Urartian) Aram, sau Aram menționat în Biblie, strămoșul locuitorilor Siriei și Mesopotamiei - arameii), conţinutul mitului transformat era lupta strămoşului armenilor cu triburile ostile S B Harutyunyan ARAMAZD, în mitologia armeană, zeitatea supremă, creatorul cerului și al pământului, zeul fertilității, tată zeii Anahit, Mih-ra, Nane etc Se întoarce la Ahu-ramazda iranian Epitetul lui este „ari” ("curajos") Cultul lui A a venit în Armenia din Iran, posibil în secolele VI-V î Hr e , sub ahemenizi, contopindu-se cu cultul zeităților locale În epoca elenistică, A a fost identificat cu Zeus Principal sanctuarul lui A era situat în centrul de cult al Armeniei antice (care era locul de înmormântare al regilor) dinastia Arshakid) Ani (Kamakh modern în Turcia) Templul A din Ani a fost distrus în con in n e în timpul răspândirii creștinismului S B A ARAN, în mitologia coreeană, fiica șefului comitatului Miryang (provincia Gyeongsangnam-do) fără mamă A a crescut sub îngrijirea unei asistente Când a crescut, asistenta a plănuit să o dea în căsătorie mesager guvernamental Într-o noapte, A , împreună cu asistenta, s-au dus să admire luna peisaj pe turnul lui Ennamnu Deodată asistenta a dispărut, iar un mesager a apărut în fața lui A și a devenit ea poftesc A a refuzat, apoi a început să o amenințe cu un cuțit, dându-se peste care, ea a murit El și-a ascuns trupul într-un desiș de bambus lângă râul Naktong Tatăl și-a căutat fiica peste tot, dar nu erau urme descoperit Dispariția fiicei sale a fost o rușine de neșters pentru casa yangban (nobilului), iar el, după ce a depus demisia, intors in capitala Fiecare șef nou care a sosit în Miryan a murit din cauza cauza necunoscută în prima noapte De atunci, nimeni nu a mai vrut să meargă la Miryan ca conducător și în curtea suveranului a început să caute vânători Un tânăr pe nume Lee Sansa a fost de acord Ajuns la Miryan, a stat prima noapte la un han La scurt timp după aceea s-a aşezat să citească la lumina lumânărilor, ușa s-a deschis brusc de la o rafală de vânt și în fața lui se afla spiritul unei fete într-un halat alb cu cap negru zdruncinat, cu pieptul care sângerează și un cuțit înfipt în gât De când tânărul speriat, spiritul i-a spus povestea lui După ce a ascultat-o, tânărul a promis că va ajuta spiritul lui A Ajuns la consiliu, a chemat sora A şi un mesager După audieri, aceștia au fost executați, iar trupul lui A a fost găsit și îngropat In onoarea A in Lay langa turnul lui Ennamnu au zidit un altar Conform unei alte versiuni, toate acestea s-au întâmplat într-un județ, iar eroina era dansatoare (kisen) la local consiliu Această legendă mitologizată a stat la baza unuia dintre cei mai populari oameni coreeni melodii „Arirang” În plus, apare în folclorul coreean sub forma basmului „Spirit Kisaeng” Aceasta poate fi identificat și cu legenda chineză a fetei Zhi-san din Yi Jian Zhi al lui Hong mai ( - ) L R Kontsevici ARANBUL, în mitologia coreeană, un ministru sub domnitorul Puyo Haeburu Într-o zi a apărut ministrul într-un vis, un suveran ceresc care a anunțat că își va trimite nepotul să se stabilească în ținuturile din Northern Buyeo (Chinez Fuyu), și, prin urmare, i-a ordonat lui A să-l convingă pe Heburu să mute capitala în alt loc Haeburu a îndeplinit această poruncă și s-a mutat pe ținuturile grase ale câmpiei Kasobwon de pe malul Estului (Japoneză) Marea, unde a creat un nou regat al Eastern Buyeo Legenda lui A este împletită în mitul lui Tongmyeon și Chumone BINE ARANYANI (Vechi indian Agapuapі, litere, „pădure”, de la agapua, „pădure”, „pădure”), în mitologia indiană veche zeița pădurii, imagine personificată a pădurii zeificate În Rig Veda, A este menționat doar în un imn de origine târzie (X ); A se notează şi în At-harvaveda A - mama animalelor de pădure, este bogată în hrană, deși nu cultivă pământ arabil; răspândește mirosul de unguent parfumat, emite sunete variate Călătorii care s-au rătăcit în pădure apelează la ea A este asociat cu cultul copacilor V T ARASKA, în mitologia iraniană, un demon malefic al invidiei și al scăpării de bani, a creat, conform lui Avesta, devas la moartea oamenilor după sfârșitul „epocii de aur” a omenirii IN ABSENTA ARAFA, Arafat (Agaia, Agaiai), în mitologia musulmană, un munte și o vale lângă Mecca, unde s-au întâlnit și Adam și Havva, care au fost coborâți din paradis în diferite locuri de pe pământ, s-au recunoscut Menționat în Coran ( : ) Lângă A , ceremoniile centrale ale musulmanului anual pelerinaje (hajj) Unul dintre locurile numite - al-Ilal, se pare, este legat de o zeitate arabă, venerat aici în epoca preislamică M P ARACHNA (Aroshѵp, lit , „păianjen”), în mitologia greacă, fiica lui Idmon - un vopsitor de țesături din Colofon glorii- Dante și Virgil se întâlnesc cu Arahne în purgatoriu Gravura de H Dore ARASH i'=i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =? = a fost broderă și țesătoare, a cărei artă era admirată de nimfele râului Paktola Mândră de mine pricepere, A a provocat-o pe însăși zeița Atena, care a acceptat provocarea, dar, după ce a apărut prima sub forma unei bătrâne, a avertizat A despre smerenia necesară în fața zeilor A nu a ţinut cont de acest sfat şi nu a făcut-o era îngrozită de zeiță, care apărea în deplina ei maiestate Athena a țesut pe imagini violet douăsprezece zeități olimpice, iar la cele patru colțuri ale țesăturii, încercuite cu un model de crengi de măslin, a prezentat, parcă spre edificarea lui A , pedepsele suferite de muritorii care încercau să concureze cu zeilor La rândul său, A a țesut aventurile amoroase ale lui Zeus, Poseidon, Dionysos furios zeița a sfâșiat țesătura frumoasă și l-a lovit pe A cu o navetă S-a spânzurat de durere Cu toate acestea, Atena a scos ea din buclă și s-a transformat cu ajutorul poțiunii lui Hekate într-un păianjen care atârnă mereu pe pânză și necruțător țese fire Mitul conține în mod clar trăsături teomahiste ale mitologiei perioadei eroismului dezvoltat Cel mai vechi motiv mitologic al vârcolacului, prezentat într-o prezentare ulterioară de Ovidiu în ca gen de metamorfoză, a găsit reflectare și în mit (Оѵісі Мѣ VI - ) A T -G Cazurile de întoarcere la mit în arta europeană (precum și în cea veche) sunt rare (picturi de J Tintoretto, P Veronese, P P Rubens și D Velasquez, precum și o serie de fresce din secolele XVI-XVII - A Franco, L Cambiazo, T Zuccaro si etc ) ARASH, Argash (Farsi), Erehsh a (Avest ), În mitologia iraniană, un arcaș iscusit În baza unui acord cu Afrasiab (în timpul războiului iranienilor cu turanii) A cu o lovitură cu arcul trebuia să determine locul, Unde se termină granița cu Iranul? În efortul de a trimite săgeata cât mai departe posibil, A a căzut de tensiune lipsit de viață la locul împușcăturii, dar a asigurat succesul iranienilor, care, datorită lui A , și-au întors pământurile Nume A a devenit un simbol al sacrificiului în numele patriei Poveștile poetice despre A sunt cuprinse în literatura medievală în farsi și în operele poeților iranieni contemporani IN ABSENTA ARASH, în epopeea abhaziană Nart (și în basme) un cal înaripat, un asistent al eroului Posedă putere fizică extraordinară; pe el vă puteți deplasa nu numai pe sol, ci și sub pământ și înăuntru cer C ARBUDA (antich Ind Arshia), în mitologia vedica, un demon este inamicul lui Indra Numele lui este marcat de șapte ori în Rigveda Uneori cântă cu Vritra (sau Ahi Budhnya) A este serpentină și bestială Indra îl lovește, îl călcă în picioare, îl străpunge cu un slip de gheață, îi sparge capul, îi sângerează Nume A , se pare, este asociat cu numele corespunzător al muntelui și tribului de origine autohtonă V T ARVOKH, arvah, în mitologia tadjică, spiritele strămoșilor Se întorc în Avesta fravashi, care aprobarea Islamului a primit numele A Ei sunt patronii Dragon care păzește Lâna de Aur, Jason și Athena Pictură pe partea de jos a kili-ka cu cifre roșii a lui Duris - î Hr e Roma, Muzeele Vaticanului meșteșuguri, erau venerate în timpul întâlnirilor de atelier ale artizanilor: se credea că făcând este posibilă numai prin meșteșugul care a fost moștenit de la strămoși Încălcatorul tradiției a plecat strămoș-A fără o lampă în lumea următoare; Nemulțumirea lui A ar putea provoca boală În cultul familiei, pentru a-l împăca pe A , au turnat ulei în focul vetrei, a aprins așchii speciale (ferăstraie) înfipt în vatră Ideile despre A sunt cunoscute și de uzbeci IN ABSENTA ARGONAUȚI (Aruoѵabtai, literalmente, „navigând pe Argo”), în mitologia greacă, participanți la navigarea pe nava „Argo” pentru Lâna de Aur în țara Eyu (sau Colchis) Cele mai detaliate informații despre călătorie povestită în poezia lui Apollonius din Rodos „Argonautica” Pelias, fratele lui Aeson, regele Polk Tesalia, a primit două predicții oracol: conform uneia, el era destinat să moară din mâinile unui membru al său din familia eolidiană, după altul, ar trebui să se ferească de un bărbat încălțat cu un picior Pelias a răsturnat tronul fratelui său Eson, care, vrând să-și salveze fiul Iason de la Pelias, l-a declarat mort și s-a ascuns centaurul Chiron După ce a împlinit douăzeci de ani, Jason a mers la regiment Trecând râul Anaurus, și-a pierdut sandala Apărându-i lui Pelius, Jason a cerut să-i dea regatul de drept Înspăimântatul Pelias a promis că va îndeplini cererea lui Jason cu condiția ca el, plecând în țara Eyu locuită de colchi, la fiul lui Helios, regele Eet, să moară Hercule și Argonauții Fragment din pictura craterului cu cifre roșii de către „artist Niobid” BINE î Hr e Paris, Luvru GH'SH ■ SHW w |G| ' pierde sufletul lui Frix, care a fugit acolo pe un berbec de aur și eliberează pielea acestui berbec de acolo - de aur lână (Ripsi Ruiii IV în continuare) Jason a fost de acord, iar pentru călătorie a fost construit cu ajutorul Atenei nava Argo El i-a adunat pe cei mai glorioși eroi din toată Grecia pentru a participa la campanie (surse sună număr diferit de participanți - până la șaizeci și șapte de persoane) A a întrebat cine a participat la campanie Hercules preia comanda, dar a refuzat în favoarea lui Jason Navigand din Golful Pagasean, A sosesc pe insula Lemnos, ai cărei locuitori cu un an înainte de sosirea lui A i-au ucis pe toți bărbați A sunt cazați pe insulă, iar regina Gipsipyla, devenită iubita lui Jason, îl invită să rămână împreună cu tovarășii de pe Lemnos, căsătorește-te cu ea și devii rege Numai convingerea lui Hercule, care a rămas pe navă, l-a forțat pe A să meargă mai departe La sfatul lui Orpheus care participa la campanie, ei faceți inițiere în misterele șanțului Kabi de pe insula Samotracia Navigand prin Hellespont spre Propontis, A au fost primiți cu căldură de locuitorii orașului Cyzicus din Frigia dolioni, care i-au aranjat un festin pentru A În acel moment, monștri cu șase brațe au atacat nava, astfel încât Hercule și restul lui A care s-au întors de la sărbătoare au fost nevoiți să îndure o luptă cu ei Când A înota mai departe, un vânt contrar i-a mânat din nou la Cyzicus noaptea Dolions i-au confundat cu Jason și însoțitorii lui dușmani - pelasgii, iar în bătălia care a izbucnit, Jason l-a ucis pe regele doli-onilor Când a devenit limpede dimineața s-a întâmplat nenorocirea, A a luat parte la o înmormântare solemnă Mergând mai departe, A a devenit concura la canotaj, iar Hercule, care s-a dovedit a fi cel mai neobosit, a spart vâsla Pe site-ul Următoarea oprire în Mysia, lângă insula Keos, a mers în pădure pentru a-și face o vâslă nouă și a lui iubitul tânăr Hylas s-a dus să-i tragă apă Nimfele primăverii, captivate de frumusețea lui Hylas, l-a târât în adâncuri, iar Hercule l-a căutat în zadar Între timp, A a pornit, folosind vânt din coadă Abia în zori au observat absența lui Hercule A început o dispută cu privire la ce să facă; aparitie- zeul mării Glaucus, venind din adâncuri, i-a dezvăluit lui A că Hercule, prin voința lui Zeus, nu era destinat să participe la plimbare În Bitinia, regele Bebriki Amik, care obișnuia să se alăture celor care soseau în țara sa străini într-o luptă cu pumnii, l-au provocat pe unul dintre A Provocarea a fost acceptată de Polydeuces, care l-a lovit pe Amik la moarte Intrând în Bosfor, A a navigat spre locuința bătrânului orb, ghicitorul Phineus, care a fost chinuit păsări îngrozitoare de harpie fetide care i-au furat mâncare Borea-dy Zet și Kalaid, fii înaripați Boreas, a alungat harpiile pentru totdeauna, iar recunoscătorul Phineus a povestit despre calea care trebuia făcută A și le-a dat sfaturi despre cum să evite pericolele După ce a navigat către cei care blocau ieșirea către Pont Euxinus rocile plutitoare care se apropie și se diverg Symplegades, A , predate de Phineus, au fost lansate pentru prima dată porumbel Dovewing a reușit să zboare între stâncile care se apropiau, dăunând doar penelor cozii Acest a fost un semn favorabil, iar cârmaciul Typhius a trimis Argo între stânci Mulțumită cu ajutorul Athenei, nava a reușit să depășească curentul, iar Symplegade s-a apropiat doar puțin a deteriorat pupa Argo, înghețând pentru totdeauna după aceea, astfel încât a rămas un pasaj îngust între ei A ne-am îndreptat spre est de-a lungul coastei de sud a Pontului Euxin (opțiune: ne-am îndreptat mai întâi spre nord, spre țara Taurienilor, unde a domnit persan, fratele lui Eet, Biosi IV - ) După ce a alungat stoluri de păsări monstruoase cu un strigăt, asemănător cu harpiile, A se îndreaptă spre insula Aretia și se întâlnesc acolo cu cei care pleacă din Colchis spre patria în Hellas și fiii naufragiați ai lui Frix - Ar-gom și alții Acestea alăturați-vă lui A și ajutați-i cu sfaturi (conform versiunilor mai vechi ale mitului, fiii lui Frix întors în Hellas chiar înainte de campania lui A ) Apropiindu-se de Caucaz, A a văzut un vultur zburând spre Prometeu și i-a auzit gemetele „Argo” a intrat în gura râului Phasis (Rioni) Favorabil lui Jason Athena și Hera îi cer Afroditei pentru Eros să aprindă dragostea pentru Jason în inima fiicei lui Eet, vrăjitoarea Medeea Când Jason cu șase însoțitori a apărut în palatul din Eet, Medea s-a îndrăgostit imediat de el Știind că A sosit pentru Lâna de Aur, Eet era furios Dorind să-l distrugă pe Jason, l-a invitat să arate câmpul pe taurii care suflă foc cu picioare de aramă ai Aresului și semănați-l cu dinții balaurului teban, din care războinicii cresc (opțiune: la început, Eet a cerut ca A să-l ajute în războiul împotriva fratelui său persan, vai Trece VI în continuare) Cu toate acestea, cealaltă fiică a lui Eeta este văduva lui Phrix Halkiop, care se temea pentru soarta ei copiii care au sosit cu A , au conspirat cu Medeea, care era îndrăgostită de Jason, pentru a-i oferi lui Jason un magic o poţiune care l-a făcut invulnerabil pentru o zi În prezența lui Eetus și a colchienilor, Iason a înhămat taurii și, în urma plugului, a aruncat în brazdă dinții balaurului Chiar înainte de seară, cei puternici au început să crească din dinți războinici Jason a aruncat în ei cu o piatră uriașă și s-a ascuns Războinicii au început să se lupte între ei și Jason i-a întrerupt Medeea, mânată de dragostea pentru Jason și frica de tatăl ei, a pus mâna pe poțiuni de vrăjitorie, alerga- la pe Argo, luând de la Jason o promisiune de a se căsători cu ea În zorii zilei, Iason și Medea s-au dus în crâng Ares, unde un șarpe teribil păzea lâna de aur Medea a adormit șarpele cu cântări dulci și magice drog, iar Jason a reușit să îndepărteze lâna de aur care emana strălucire din stejar (opțiune: Jason ucide șarpele, Ripsi Runi IV ) A a plecat în grabă pe mare, dar Eet a trimis corăbii în urmărirea Medeei A se întorc o nouă cale: nu prin Propontis, ci de-a lungul Istriei (Dunăre) Kolhi sub comanda fiului lui Eet Apsyrtus înaintea lor şi le-au blocat drumul din Istria spre Marea Adriatică A erau înclinaţi spre împăcare şi sunt de acord să o lase pe Medea în templul lui Artemis, doar pentru a putea merge mai departe lâna de aur Medeea, împovărându-l pe Iason cu reproșuri, s-a oferit să-l atragă pe fratele ei Apsyrtus într-o capcană Plan a reușit: Iason l-a ucis pe Apsyrtus, iar A i-a atacat pe neașteptate pe colchieni care îl însoțeau Zeus era supărat pe A pentru crimă perfidă și o bucată de lemn care vorbește introdusă în chila Argo, făcută din Stejar Dodona, A a anunțat că nu se vor întoarce acasă până când fiica lui Helios nu-i va curăța de murdărie vrăjitoarea Kirk Conform unei versiuni mai vechi (Aroiiosi I , ), Apsyrtus a fugit din Colchis împreună cu Medeea și au fost urmăriți chiar de Eet Când Medea a văzut că sunt depășiți, și-a ucis fratele tăindu-l trupul în bucăți și a început să le arunce în mare Eet, adunând părți din corpul fiului său, a rămas în urmă și s-a întors îngropa-l După ce a răsărit de-a lungul râului Eridanus, A a trecut prin Rodan (Rhone) spre ţinuturile celţilor În Mediterana ei a ajuns pe insula Eea, unde locuia Kirka Ea l-a scutit pe A de crima pe care au comis-o - crima Apsyrt Orfeu l-a salvat pe A de sirene, înecându-le cântecul cu cântecul lui Thetis și surorile ei Nereid la cerere Hera l-a ajutat pe A să înoate pe lângă Skilla și Charybdis și pe lângă stâncile rătăcitoare Plankt Alkina și Areta, care a domnit peste feakuri, l-a primit cordial pe A În acest moment, au fost depășiți de a doua jumătate a flotei colchiene, trimis după ei de Eet La sfatul Aretei, Iason și Medea s-au căsătorit imediat, astfel încât Alkinoy a primit un motiv să nu trimită pe Medea tatălui ei Când A erau deja lângă Peloponez, o furtună a dus nava în adâncurile Libiei Ascultând cuvintele profetice ale eroinelor libiene care i-au apărut lui A , ei au purtat nava în brațe timp de douăsprezece zile până la Lacul Tritonian Aici Hesperides i-au ajutat să ajungă bând apă În deșert, ghicitorul Pug a murit din cauza mușcăturii de șarpe, iar A pentru o lungă perioadă de timp nu a putut găsi o cale de ieșire Lacul Tritonian, până când au dedicat zeității locale Triton tre- Argos îl păzește pe Iov sub forma unei vaci Pictura unei amfore cu figuri negre BINE - î Hr e Munchen, Muzeul de Artă Antică Aplicată foarfeca Triton l-a ajutat pe A să înoate în larg și le-a dat o bucată de pământ Când A a navigat spre țărmurile Cretei, gigantul de aramă Taloe a început să arunce bucăți de stâncă în ei, împiedicându-i să aterizeze pe țărm fermecat Medea, și-a rănit călcâiul - un punct slab; după aceea, tot sângele a curs din el și a căzut lipsit de viață Unul dintre A Euphemus a aruncat în mare un bulgăre de pământ donat de Triton și din ea s-a ridicat o insulă Fera (opțiune: scăpat accidental, Ripsi RuNi IV - ) După aceea, A s-a întors la Regiment Conform celor mai multe versiune larg răspândită a mitului (Aroiiosi I , - ), Iason i-a dat lâna de aur lui Pelius, care de-a lungul timpului absența lui, încrezător că Jason nu se va întoarce, și-a ucis tatăl și fratele Dedicându-i Argo lui Poseidon, Jason cu ajutorul Medeei, s-a răzbunat pe Pelias (fiica lui Pelias la instigarea Medeei, dorind să restabilească tinerețea tatălui său, i-a tăiat trupul în bucăţi) Fiul lui Pelius Akaetes, care a domnit în Polk, i-a alungat din oraș pe Iason și Medea Astfel se încheie povestea lui A Mitul lui A a fost considerat de o serie de cercetători drept transformarea intrigii despre călătoria în subteran regat; s-au încercat, de asemenea, să construiască povestea despre A într-un basm (motivele individuale ale acestui mit sunt de obicei pentru un basm - o sarcină imposibilă pe care eroul o stăpânește cu ajutorul fiicei șefului său dusman; creaturi ostile pe care eroul le învinge prin ceartă între ele etc ) In orice caz, cel mai probabil, povestea despre A dezvoltată în secolul al VIII-lea î Hr e sub forma unui poem epic care nu a ajuns la noi cu caracteristică sistematizării, hiperbolizării și proiecției epice în trecutul mitic al poveștilor despre primele călătorii ale grecilor către Marea Neagră și partea de vest a Mării Mediterane (de unde și confuzia traseul A ) A I Zaitsev ARGOS, Argus (greacă „Aruod”, lat Ag^iz), în mitologia greacă, un uriaș, fiul lui Gaia-Pământ (Aroioiosi II , - ) Corpul lui A era presărat cu nenumărați ochi (după alte versiuni, o sută sau patru ochi), și doar doi ochi dormeau în același timp Hera l-a repartizat pe vigilentul A ca paznic și păstor la Io, iubit de Zeus, transformat în vacă Din ordinul lui Zeus, care nu a putut îndura suferința lui Io, A a fost ucis Hermes, care anterior l-a adormit cântând la flaut și povestea dragostei lui Pan pentru naiada Syringa GE- ARDVISURA ANAHITA =n=i=n=i=n=i=n=i=n=i=n=n=i=n=i=n=i=n=i=i=n=i=n=i = ra a transferat ochii lui A pe penajul unui păun (Оѵісі Мѣ I - ) Imaginea arhaică a lui A se împletește cu idei despre A - fiul lui Zeus și Niobe, eponimul orașului Argos din Peloponez și fondatorul agricultură, precum și cu A - strănepotul precedentului și eliberatorul oamenilor de monștri (un taur în Arcadia, echidna); acest A este o figură de tranziție de la arhaism la eroism, mai târziu - personificarea stelarului raiul (Aessui Prot - ) A T -G ARDVISURA ANAHIT (Avest , lit „Ardvi puternic, imaculat”), în mitologia iraniană, zeița apei și fertilitatea În „Avesta” („Yasht” V) ei este dedicat un imn separat („Ardvisur-Yasht” sau „Aban-Yasht”) Inițial, Ardvi a fost înțeles ca sursa apelor lumii care curgea din vârful primului creasta în tărâmul divin al luminii; atunci apele înseși au început să se numească așa, dând naștere tuturor apelor și râuri de pe pământ Potrivit unor oameni de știință (de exemplu, savantul german X Nyberg), cultul lui A A ca zeița apei s-a dezvoltat printre iranienii nomazi care au trăit în largul coastei Syr Darya și au format comunitatea A A , în spre deosebire de comunitatea din Mitra – iranieni stabiliți În „Avesta” există deja un cult al A A , alături de cultul Mitra În exterior, A A este descrisă în Avesta ca o fată frumoasă care tânjește după un erou care o va lăuda: „O vezi mereu, Ardvi-sura Anahita, sub forma unei fete frumoase, puternice, zvelt, foarte încins, drept, familie nobilă, nobilă A A este declarată fiica lui Ahura Mazda Ea este rugată, făcând un sacrificiu, pentru dăruirea puterii și a puterii, celebră atât iraniană, cât și Eroi turanieni, dar ea satisface doar cererile primului Ea dăruiește Zara-tushtra lui Ahura Mazda, Yime - putere asupra devas și oamenilor, Kersaspe - victoria asupra dragonului Gandarva etc A A ajută Traetaone, fiul lui Atvya, să-l învingă pe Azhi-Dahaka, călărețul războinic Zarivarai (vezi Za-rer) să-l învingă Arjadaspa (Arjasp) A A refuză să-l ajute pe dragonul Azhi-Dahak, care dorea să-l distrugă Ardvisura Anahita prezinta simbolul regalului puterea lui Shah Narsa Fragment din relieful stâncii sasanide Sfârșitul secolului al III-lea rasa umană, insidiosul Turanian Frang-rasyan, care a vrut să fure aureola regală - rău (farn) O parte a numelui A A a trecut în farsi sub forma Nahid, ca numele planetei Venus și personificarea ei; V forma Ana-hit (Anahit), acest nume a intrat în mitologia armeană În monumentele grecești antice există Anaitis (Anatis), o zeiță venerată în Asia Mică; se presupune că numele A A poate fi o adaptare a numelui acestei zeițe I S Braginsky ARJASP (farsi), în mitologia iraniană, liderul triburilor nomade Turaniene (în „Avesta” în cartea „Yasht” V - Arjadaspa), conform legendelor ulterioare, - chioniți (Eftaliți), acţionând ca un oponent militant al credinţei lui Zarathushtra (zoroastrismul) Despre războiul lui A împotriva regilor - patronii zoroastrismului este descris în detaliu într-un poem parth (în iraniană mijlocie) - „Yadgar Zareran” Regele chioniților A trimite în Iran regelui Vishtasp (vezi Gushtasp), un admirator fidel Ahuramazda, vrăjitorul Vidarafsh și Nam Khvast (fiul lui Khazar), oferindu-se să renunțe la credință, altfel caz amenință război și dezastre Vishtaspa respinge această afirmație Există o luptă aprigă Iranienii, în principal datorită eroismului fratelui lui Vishtaspa, comandantul Zarer, și după moartea acestuia pe câmpul de luptă și fiul său Bastvar (vezi Bastva-paradis) câștigă, îi înving pe războinicii chioniți, pentru cu excepția lui A , care este capturat, brațul, piciorul, urechea îi sunt tăiate, ochiul este scos și trimis departe acasă pentru a le spune chioniților despre înfrângerea trupelor lor „în bătălia crâncenă a oamenilor din Vishtaspa cu Azhi-Dahaka” IN ABSENTA ARJUNA (vechiul Ind Agshpa, „alb”, „lumină”), în mitologia hindusă, un erou, al treilea dintre frați- Pandavas, fiul lui Kunti, de la zeul Indra A este un războinic ideal, a cărui putere și curaj sunt combinate cu noblețe și generozitate La swayamvar (alegerea mirelui de către mireasă), Dra-upadi A o câștigă în soții pentru el și frații săi Exilat împreună cu frații săi în pădure, el primește de la zei, inclusiv de la Shiva, care îl angajează în duel sub chipul unui alpinist Kirata, o armă divină necesară pentru viitoarea luptă împotriva Kauravasilor A petrece câțiva ani de exil în rai, în capitala Indra Amaravati și îi ajută pe zei în luptele cu asuras În timpul războiului cu Kaurava, am condus carele lui A devine Krishna; în același timp, într-un număr de locuri din Mahabharata, precum și în cele teologice ulterioare comentarii, Krishna este identificat cu Narayana, iar A cu Nara și, în cele din urmă, ei sunt ca unul cu altul Înainte de începerea bătăliei de pe Kuruk-shetra, Krishna îi proclamă lui A divinitatea sa revelație - „Bhagavad-gita” (Mbh VI - ) Cu isprăvile sale în luptă, A întrece restul războinici După sfârșitul războiului, A , executând ashva-medha pentru Yudhishthira, cucerește regatele celor patru ţări ale lumii A moare în Himalaya în timpul ultimei rătăciri a Pandavelor și este onorat fericirea cerească A a avut trei fii: Ira-wata din fiica regelui Naga Ulupi, Babhru- Ahrensnupis Templul din Musavvarat-es-Sufra in î Hr e vahanu de la prințesa Chitrangada și Abhimanyu de la sora lui Krishna Subhadra Epitetele A în „Mahabharata”: Dhananjaya („câștigătorul bogăției”), Gudakesha („cu părul creț”), Kiritin („încoronat cu o diademă”), Bibhatsa („nu i-a plăcut”), Phalguna („născut în constelația Phalguni”), Partha („fiul lui Prithi" sau Kuunti), etc P A Grinzer AREION, Arion (Areіyuѵ), în mitologia greacă, divinul, capabil să vorbească cal, fiul lui Poseidon și Demeter Poseidon, îndrăgostit, l-a urmărit pe Demeter în timp ce, întristat de pierderea fiicei sale, ea o căuta pe Persefona În efortul de a scăpa de persecuție, Demeter s-a transformat într-o iapă și s-a refugiat într-o turmă de cai Totuși, Poseidon s-a transformat într-un armăsar și a luat stăpânire pe Demeter (Raiz VIII , ) Din această căsătorie s-a născut A , care a aparținut mai întâi lui Poseidon, apoi Hercule și Adrastus Mulțumită viteza A Adrastus - singurul dintre cei șapte lideri, participanți la campania împotriva Tebei - a scăpat de moarte (Aroiios III , ) Mitul despre A reflecta rămășițele totemismului A a fost venerat în Arcadia, unde în oraș Telpus a bătut monede cu imaginea lui M A Aryeon, în mitologia coreeană, un personaj feminin din mitul lui Park Hyokkos, fondatorul vechiului Statul coreean Silla Povestea despre A a fost păstrată în diferite versiuni în Samguk Sagi și Samguk yusa" Potrivit Samguk Sagi, A s-a născut din partea dreaptă (coaste?) a unui dragon care coboară în Aryong bine în al cincilea an al domniei lui Pak Hyokose ( î Hr ) Fata a fost adoptată de un bătrân femeie și i-a pus numele după numele fântânii Conform unei versiuni mai detaliate, A a apărut în Samguk Yusa în aceeași zi cu Pak Hyokkose din partea stângă a dragonului cocoș (sau din pântecul disecat al dragonului) în Aryon (sau Ariyon) fântână în satul Saryanni lângă Gyeongju În loc de buze, avea un cioc de cocoș, care a căzut după scăldat în râul de la nord de Cetatea Lunii (Wolseong, în Gyeongju modern) Când A a crescut, ea a devenit soția lui Park Hyokose A s-a remarcat prin cunoștințe și virtuți remarcabile și a fost postum numărat printre sfinţi BINE ARENSNUPIS (ІгтзпН), în mitologia Kush (Nubia antică) o zeitate Venerat în nordul țării, al lui sanctuarele erau situate pe insula Philae, precum și în Mu-savvarat-es-Sufra Identificat cu egipteanul zeul Shu, fiul lui Ra (Shu-Arensnupis sau Arensnupis-Shu), el este în versiunea comună în Kush Mitul egiptean despre fiica lui Ra Hathor-Tefnut (vezi art mitologia egipteană) o întoarce pe zeiță la Egipt În epoca greco-romană, în templu, Dendur A acționează ca soțul lui Isis, deplasându-se în acest rol Osiris E K ARES, Arey ("Arrd), în mitologia greacă, zeul războiului, insidios, perfid, război de dragul războiului, în spre deosebire de Pallas Athena, zeița războiului corect și drept Iniţial A doar identificat cu arme de război și de moarte (urme ale acestei identificări în Homer, Nosh II XIII , în Eschil, A^as ) Cel mai vechi mit despre A mărturisește despre non-grec, trac origine (Nosh Oi VIII ; Oviy Gas! V ) Sofocle (D C - ) îl numește pe A „disprețuitor” zeu și cheamă pe Zeus, Apollo, Artemis și Bacchus Ares (așa-numitul Ares Borghese) copie romană Dintr-un original grecesc atribuit lui Alkamenes (c î Hr n e ) Marmură Paris, Luvru a lovit-o cu fulgere, săgeți și foc Trăsăturile htonice antice ale lui A s-au reflectat în mitul generarii acestora împreună cu una dintre Eriniele balaurului teban ( s yu op Apі ), uciși de Cadmus Chiar și la copiii A - eroii manifestă trăsături de neînfrânare, sălbăticie și cruzime (Meleagr, Ascalaf și Ialmen, Phlegius, Eno-mai, Diomede tracic, amazoanele) Însoțitorii lui A au fost zeița discordiei Eris și însetată de sânge Enio Caii lui (copiii lui Boreas și unul dintre Erinye) purtau numele: Strălucire, Flacără, Zgomot, Groază; atributele lui sunt o suliță, torță aprinsă, câini, zmeu Însăși nașterea lui a fost considerată la început pur htonică: Hera a născut A fără participarea lui Zeus de a atinge floarea magică (Oѵіy Gazi V - ) În Olimpiada A mitologia coexistă cu mare dificultate cu imaginile și legile ei plastice și artistice, deși acum este considerat fiul lui Zeus însuși (Nosh II V ) și se stabilește pe Olimp Homer A - o zeitate violentă, care posedă în același timp trăsături anterior neobișnuite ale unui romantic îndrăgostindu-se El țipă ca nouă sau zece mii de războinici (V - ); rănit de Atena, el se întinde peste pământ pe șapte acri (XXI - ) Epitetele lui: „puternic”, „uriaș”, „rapid”, „furioasă”, „răutățioasă”, „perfidă”, „distrugătoare de oameni”, „distrugătoare de orașe”, „pătat de sânge” Zeus îl numește cel mai urât dintre zei, iar dacă A nu ar fi fiul lui, el l-ar fi trimis în Tartar, chiar mai adânc decât toți urmașii lui Uranus (V - ) Dar, în același timp, A este deja așa slab, că este rănit nu numai de Atena, ci și de eroul muritor Diomede Se îndrăgostește de cea mai frumoasă și blândă zeiță Afrodita (Nosh Oy VIII - ) Despre dragostea lui A și încălcarea conjugală de către Afrodita fidelitatea este adesea menționată în literatura antică și chiar și copiii din această legătură sunt numiți: Eros și Anteros ( syu Aroii Kyoi III ), Deimos („groază”), Phobos („frica”) și Harmony (Nez Tyeo ^ în continuare) Imnul orfic (al -lea) îl cântă pe A ca o înaltă zeitate olimpică (deși imnul al -lea îl înfățișează încă în lumina imoralitatei complete) Violenta si imorala A cu mare dificultate asimilata cu Zeii olimpici și numeroase straturi din diferite epoci au fost păstrate în imaginea lui În Roma A este identificat cu zeul italian Marte, iar în arta și literatura de mai târziu este cunoscut mai ales sub numele de Marte A F Losev Cea mai semnificativă dintre statuile antice care au ajuns până la noi: „A Borghese” și „A Ludovisi” (Roman copii) A a fost înfățișat în scene de gigantomahie (reliefuri ale frizei de est a Partenonului și a tezaurului Siphniens la Delphi, lucrări de pictură în vază) Intriga „A și Afrodita” a fost întruchipată în mai multe fresce din Pompei În ilustrațiile de cărți medievale, A este înfățișat ca zeul războiului și ca simbol al planetei Marte În arta Renașterii și mai ales a barocului – în principal datorită influența lui Ovidiu – scene legate de dragostea lui A și Afrodita s-au răspândit în pictură (tablouri de S Botticelli, Piero di Cosimo, Giulio Romano, J Tintoretto, P Veronese, A Sprangera, M Caravaggio, P P Rubens, N Poussin, Ch Lebrun); uneori A a fost înfățișat în cătușe puse pe el de Afrodita (frescă de F Kossa) sau Eros, care simboliza victoria iubirii asupra militantismului și sălbăticiei O altă poveste este „A Și Afrodita prinsă de Hephaestus” (lucrări de J Tintoretto, X Goltzius, Rembrandt, L Giordano, F Boucher și alții) nu și-a pierdut popularitatea în timpurile moderne (L Corint „Marte în rețelele vulcanului”) Creată lucrări, a căror simbolism se baza pe tradiția mitologică antică: în ele Atena s-a opus lui A („Minerva și Marte” de J Tintoretto, P Veronese și alții), iar uneori a intrat în arte marțiale („Duelul Minervei și Marte” de J L David) Primele statui ale lui A au fost create în a doua jumătate a anului V (Giambologna, J Sansovino) Ca monument al lui A V Suvorov, statuia zeului războiului de M I Kozlovsky a fost ridicat în la Sankt Petersburg pe Câmpul lui Marte În arta muzicală și dramatică a secolelor XVII-XVIII miturile despre A au servit drept intriga pentru libretul unui număr de opere („Marte înșelat” de M A Tsiani; „Dragostea lui Marte și a lui Venus” de G Finger; opera cu același nume de A Campra; „Marte pacificat” de A Arnosti) ARETA (Arg | tg |), în mitologia greacă, nepoata și soția regelui feacilor Alki-noah Folosit la poporul său cu onoare și respect excepționale Ulise a fost primul care i s-a adresat când a venit la palat Alcinous cerând ajutor A a luat la inimă mâhnirea Medeei, persecutată de colchi, și a întrebat soțul să ia fata sub protecție După ce a aflat că Alkinoy nu l-ar trăda pe Medea dacă ar deveni Ares Ludovisi copie romană Dintr-un original grecesc (a doua jumătate a secolului al IV-lea î Hr ) Marmură Roma Muzeu național ARETHUSA | = '= | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= Arethus Imagine pe tetradrahma siciliană a cioplitorului Cimon BINE î Hr e soția lui Jason, A l-a determinat pe acesta din urmă să-și facă pe Medea soția sa chiar în noaptea aceea și a salvat astfel ea (Aroii ShusG IV - , - ) V Da ARETHUSA, Arethusa (Arejonaa), în mitologia greacă, o însoțitoare a lui Artemis, o nimfă de care s-a îndrăgostit Alpheus ARIADNE (Ariosbѵgі), în mitologia greacă, fiica regelui cretan Minos și Pasifai, nepoata soarelui Helios Când Tezeu era cu tovarășii săi închis într-un labirint din Creta, unde un monstruos Minotaurul, A , îndrăgostit de Tezeu, l-a salvat Ea i-a dat un ghem de ață („firul Ariadnei”), desfășurându-se care, a găsit o cale de ieșire din labirint A a fugit în secret cu Tezeu, care i-a promis că se va căsători cu ea (Hu§ Hab ) A fost fascinată de Tezeu chiar și în timpul jocurilor în memoria fratelui ei Androgeu, aranjate de Minos (Ріиі (^iezi §gaes ) Prins de o furtună lângă insula Naxos, Tezeu, nevrând să-l ducă pe A la Atena, a părăsit-o, când dormea (Hu§ Hab ) Zeul Dionysos, îndrăgostit de A , a răpit-o și pe insula Lemnos a intrat cu ea in casatorie (Aroiios erii I ) Când zeii au sărbătorit nunta lui A și Dionysos, atunci A a fost încoronat cu o coroană, dat de munţi şi de Afrodita Cu aceasta Dionis l-a sedus pe A în Creta chiar mai devreme Cu ajutorul acestuia coroana luminoasă a operei lui Hefaistos, Tezeu a scăpat din labirintul întunecat Această coroană a fost ridicată Dionysos spre cer sub forma unei constelatii (Ps -EgaIovNi ) A i-a dat lui Tezeu o statuie a Afroditei, pe care el dedicat lui Apollo în timpul șederii sale pe Delos (Piger Tes ) Sora A – Fedra a devenit atunci soția lui Tezeu (Nue Hab ) A T -G Mitul lui A a fost extrem de popular în arta antică, după cum demonstrează există numeroase vaze, reliefuri ale sarcofagelor romane și fresce pompeiene (trame: „A , dându-i firul lui Tezeu”, „A adormit”, „Tezeu l-a lăsat pe A ”, „Dionisos descoperindu-l pe A adormit”, „Procesiunea lui Dionysos și A ”) În Renaștere, artiștii erau atrași de comploturi: „zeii îi dau lui A coroana de stele” și „triumful lui Dionysos și A” (Titian, J Tintoretto, Agostino și Annibale Carracci, G Reni, J Jordane et al ), în secolul al XVIII-lea - complotul „abandonat A” (poza de A Kaufman și alții) Mitul lui A a fost dezvoltat în dramaturgia europeană: în secolul al XVII-lea - "A " O ri-nuccini; "A " V Giusti; „A răpit pe A” A Hardy; „Labirintul Cretan” de Lope de Vega; "A " I Gundulich; "A " T Corneille; "A " W Devenant; în secolul al XVIII-lea - "A " P Ya Martello; "A pe Naxos” de I K Brandes; în secolul - "A " I G Herder; V Secolului -"A pe Naxos” de E Ludwig; "A pe Naxos” de P Ernst; "A " M Ţvetaeva Soarta lui A a servit ca intriga unui număr mare de opere -început al XIX-lea, inclusiv „A” C Monteverdi; "A " R Bomba; "A și Tezeu” și „A pe Naxos „N Porpora,” Înșelat, și apoi a devenit zeița A „ R Kaiser; "A " A Marcello; "A în Creta” de G F Handel; "A " J M Orlandini; "A pe Naxos „I S Maira şi alţii Oratorii „A pe Naxos” de J Haydn, J K F Bach ş a Plots of myth in the th century incepe din nou atrage atenția compozitorilor („A ” J Massenet; „A on Naxos” de R Strauss; „Abandoned A ” de D Millau; "A " A Martin) Aristaeus (AryutaTo^, lit , „cel mai bun”), în mitologia greacă, fiul lui Apollo și al nimfei Cyrene (răpită de Apollo în timp ce vâna lângă Muntele Pelion) Gaia, care l-a făcut pe A nemuritor, Dionysos și Ariadna înconjurate de satiri și menade Calix crater attic cu figuri roșii BINE - î Hr e Paris, Luvru centaurul Chiron, Muzele, nimfele l-au învățat diverse arte și înțelepciune A i-a predat al lui cunoștințe despre un vânător (A - „vânător”), vindecător, ghicitor, cioban și apicultor S-a căsătorit cu fiica lui Regele teban Cadmus Autonoia, de la care a avut un fiu, Acteon Există un mit despre persecuția soției lui A Orfeu Eurydice; când Eurydice fugea de A , a fost mușcată de un șarpe și a murit Pentru aceasta zeii erau supărați pe A și și-a ucis albinele Mama l-a învățat pe A să ceară sfaturi de la înțeleptul zeu al mării Proteus, care a descoperit cauza mâniei zeilor și modalitatea de a scăpa de ea (Verg Oeorgg IV - ) A aparține numărului de eroi care au combinat înțelepciunea străveche a pământului cu primele realizări cultură Este fondatorul orașelor (orașul Cirene din Libia) și inventatorul meșteșugurilor Fiind fiu Apollo și chiar ipostaza lui, el este în esență o zeitate străveche, înlocuită de Apollo și intrat în cercul miturilor sale ARYANA VEJA (Avest , Lit , „întindere ariană”), în mitologia iraniană (în „Avesta”), patria arienilor (Iranienii antici) Menționată pentru prima dată în cartea „Vi-devdat” ( ) ca țara din care o listă de țări de bine create de Ahuramazda în beneficiul omenirii: „Ca prima dintre cele mai bune locuri și țări Eu, Ahuramazda, am creat Aryan Beja la frumosul (râu) Daitya A V este localizat în literatură științifică în diferite moduri: Khorezm, fie zona de pe malurile Araks, fie zona dintre râuri Amu Darya și Syr Darya, sau stepele din sudul Rusiei etc A V este considerat căminul ancestral al triburilor iraniene ÎN literatura de mai târziu (în persană mijlocie) se numește Eranvezh I B Tezeu o părăsește pe Ariadna adormită Pictura cu stamnos din Apulia BINE î Hr e Boston, Muzeul de Arte Frumoase artă =y=y | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și armenească MITOLOGIE VU ARKAS, Arkad (Arkad), în mitologia greacă, regele Arcadiei (eponimul său), fiul lui Zeus și al nimfei Callisto, pe care Zeus l-a transformat într-un urs pentru a o ascunde de geloasa Hera (Aroiios III , ) A a fost dat Zeus pentru a crește nimfa Maya Bunicul A (din partea mamei) Lycaon și-a ucis nepotul și l-a tratat pe Zeus alimente preparate din carne de A Zeul furios a răsturnat masa, a incinerat locuința lui Lycaon și a lui el însuşi s-a prefăcut în lup şi l-a înviat pe A (Ps -Ega'bosIII I , ) Devenind vânător, A aproape și-a ucis mama, confundând-o cu un urs sălbatic (Оѵісі Мі II, în continuare) Pentru a preveni acest lucru, Zeus a transformat A și Callisto în constelațiile Ursa Major și Ursa Minor (Raiz VIII , ) M V ARMA (Hitt , Luwian Agsha; ortografie ideografică SH; Luwian agsha, „lună” ca denumire începutul negativ este legat de hitiți, igtaia, „bolnav”, alt ind agsha, „ruine”, germen *agta, „bolnav”, „sărac”), în mitologia hitită și luviană, o zeitate lunară asociată cu miturile de origine hattiană şi hurriană În transmisia hitită, mitul Hatti despre cum este zeul lunii (adică A ; hatt Kazki) a căzut din cer în piața pieței, ceea ce l-a speriat pe zeul tunetului Textul acestui mit în timpul unui ritual special, preotul zeului tunetului a citit Riturile de substituție au fost, de asemenea, asociate cu venerarea lui A rege taur A dorea să vadă fumul de la arderea regelui decedat În locul regelui, taurul l-a adus pe A la jertfa a fost arsă, iar regele ia oferit lui A o rugăciune În mitologia hurriană, A corespunde lui Kuzhukh (cf de asemenea Sumer Sin) B I ARMAGEDDON (greacă Artsaugbbsѵ), în reprezentările mitologice creștine, un loc bătălie eshatologică de la sfârșitul timpurilor, la care vor participa „regii întregului pământ locuit” (Apoc : - ) Aparent, cuvântul „A” - transliterarea sintagmei ebraice yag sh e ^ісісіo (o variantă mai rară a lui w e іDsіsiop, Zah , ), care desemnează „muntele de lângă orașul Meghiddo (n)” în nord Palestina, cu care sunt asociate unele bătălii importante din vremurile Vechiului Testament Din Megiddo probabil și identificat prin interpretarea iudeo-creștină a „muntilor lui Israel” (Ezechiel , ), unde va avea loc o distrugere finală a hoardelor lui Gog (după înțelegerea creștină, Antihrist) Există și alte interpretări În literatura eshatologică creștină târzie (în special în sectanții protestanți, de exemplu din secta Martorilor lui Iehova) A - denumirea în sine a bătăliei C A ARMAZI, în mitologia georgiană, principala zeitate a panteonului, venerat înainte de adoptarea creștinismului zeii Georgiei de Est (Iveria) Informațiile despre A s-au păstrat numai în cronicile timpurii georgiene și în toponim „Armazi” Tradiția leagă introducerea cultului lui A cu numele regelui Parnavaz (Sound BC), care a împrumutat-o din afară Idolul dedicat lui A înfățișa un războinic în zale de cupru și aur coif, cu o sabie în mână și, conform informațiilor din cronică, a fost instalat in pe munte din Mtskheta A era o zeitate sincretică, care îmbină funcțiile supremului zeitate (conducătorul cerului, tunetului, ploii și florei) și un zeu războinic În perioada de formare statalitate, cultul lui A era opus cultelor zeităților tribale locale Pe parcursul sărbătoarea A , de obicei ținută vara, pe străzile din Mtskheta, decorată cu țesături multicolore și flori, procesiuni aglomerate au avut loc cu participarea familiei regale În urma anunțului Creștinismul a devenit religia de stat în Georgia (anii ai secolului al IV-lea), cultul lui A a fost abolit ARMATAI, Armaiti, în mitologia iraniană (în „Avesta”) una dintre zeitățile lui Amesha Spenta, un spirit bun (akhura), în „Gats” - Spenta Armaiti („Beneficientul A ”) Este spiritul - patronul pământului și personificarea devotamentului (pietate) În „Yashta” (XVII) A este numită soția lui Ahuramazda și mama zeiței Asha Imaginea lui A se întoarce la ideea străveche a mamei pământ de la mare cuplu părinte în mitologia vedă I B MITOLOGIA ARMENIANĂ, un complex de reprezentări mitologice ale armenilor Originile lui A m merg la mitologii și credințe ale triburilor care locuiesc în munții armeni, participând la etnogeneză Poporul armean (urumieni, Mushki, care au invadat provincia asiriană în secolul al XII-lea î Hr Shupria, triburile Hurrito-Urartian etc ) Motivul luptei acerbe dintre urumeni și Asiria și din secolul al IX-lea - între Urartu și Asiria într-o formă modificată a stat la baza multor mituri armene antice A m s-a dezvoltat sub influența semnificativă a culturii iraniene (multe zeități ale armenilor panteon - de origine iraniană: Aramazd, Anahit, Vahagn etc ), mitologic semitic reprezentări (vezi Astghik, Barshamin, Nane) În epoca elenistică (secolele - î Hr ), armeană antică zeitățile au fost identificate cu zei antici: Aramazd - cu Zeus, Anahit - cu Artemis, Vahagn - cu Hercule, Astghik - cu Afrodita, Nane - cu Atena, Mihr - cu Hephaestus, Tyr - cu Apollo sau Hermes După adoptarea oficială a creștinismului în Armenia ( ), apar noi imagini mitologice iar comploturile, miturile și credințele antice sunt în curs de transformare În A m personaje biblice preia funcțiile de zei arhaici, spirite, de exemplu Ioan Botezătorul (Armenian Karapet) - Vahagna, Tyra, Arhanghelul Gabriel (Gabriel Hreshtak) - Vahagn, spiritul morții Groh În Evul Mediu târziu reprezentările mitologice ale popoarelor musulmane vecine au avut un impact parțial Informațiile de bază despre A m au fost păstrate în lucrările grecești antice, bizantine (Platon, Herodot, Xenofon, Strabon, Procopie din Cezareea), armean medieval [ c - Movses Khorenatsi, Agatangeghos (Agafangel), Yez-nik Koghbatsi, secolul al VII-lea - Sebeos, Anania Shira-katsi] autori, precum și în mai târziu tradiție populară Pentru miturile antice, transmise în tradiția scrisă, istoricizarea conținutului este caracteristică Zeii și eroii arhaici au fost transformați în ei în eponime ale armenilor, fondatorii țării și statalitate (Hayk, Aram, Ara Geghetsik, Vahagn etc ) Evenimentele mitice au fost incluse în mediu geografic specific Spiritele și demonii cosmici sau htonici rele au devenit apar ca lideri etnici „străini”, regi sau regine ai statelor inamice (Azhdahak, Adversarul lui Hayk - Bel din Babylon, Barshamin etc ), - Luptă între haos și spațiu transformată într-o luptă militaro-politică între popoarele armene şi „străine” şi state - Asiria, Media etc (războiul regelui armean Tigran împotriva regelui median) Azhdahak și alții) -Complotul central în mitologia armeană antică este rezistența proto-armenilor sau Armenii la înrobirea străină Odată cu demitizarea și istoricizarea miturilor arhaice și împăturirea epopeei între diverse personaje mitologice există o anumită legătură genealogică: Aram, unul dintre eponime Armenii, - descendentul primului strămoș al lui Hayk, Ara Geghetsik - fiul lui Aram, Anushavan Sosanver - nepotul lui Ara Geghetsik Regii epici (Tigran, Artashes, Artavazd) au fost considerați și descendenți ai lui Hayk În miturile antice, sunt urmărite elemente ale totemismului Potrivit unui mit, numele familiei princiare Artsrunides vine de la numele păsării - vultur (artsiv), care a protejat din soarele și ploaia unui tânăr adormit – strămoșul de acest fel În „Vipasanka” regele lui Marte (Medes) Vishap Azhdahak acționează ca totem al lor (conform etimologiei populare, mar - „șarpe”, „vishap”) Totemic reprezentările se manifestă în miturile despre Yervand și Yervaz, născute din relația unei femei cu un taur; Tată- taurul este totemul familiei lor În majoritatea miturilor, animalele și plantele aveau inițial un aspect antropomorf sacru animalele sunt taur, căprioară, urs, pisică, câine, pește, păsări sacre - barză, cioară, macara, randunica, cocos În epopee „Sasna Tsrer” („David de Sasun”), mesagerul, mesagerul zeilor - o cioară (ag-rav) Pasărea profetică, vestitorul luminii dimineții, este cocoșul (akahah), care învie oamenii din moarte temporară - somn, alungarea spiritelor bolii În mitul creștinizat, el este repartizat stareț al mănăstirii Sf Gheorghe, fără chemarea lui, nicio rulotă nu s-a oprit la mănăstire merge pe drum Barza (aragil) apare în mituri ca vestitorul lui Ara Gekhetsik, ca protector al câmpurilor Potrivit ideilor mitologice antice, două berze personifică soarele Pentru unii mituri, berzele din țara lor sunt oameni, fermieri Când vine vremea îşi pun pene şi ajunge în Armenia Înainte de a zbura, își ucid unul dintre puii lor și îl sacrifică lui Dumnezeu Multe mituri sunt dedicate șerpilor, al căror cult a fost larg răspândit în rândul oamenilor din cele mai vechi timpuri (în special îl respecta deja pe Lort, care era considerat un prieten al armenilor și chiar numit „armata- ARNAVAZ = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = pana acum") Se credea că șerpii sacri trăiesc în peșteri în palatele lor, regii au șerpi pe cap - piatră prețioasă sau coarne de aur Fiecare rege are o armată Plante sacre în A m - sicomor (ventezi), ienupăr, brygonia (losh-tak) Munții în mituri sunt de obicei personificați Potrivit unei versiuni, munții au fost cândva oameni dimensiuni gigantice Ca frați, în fiecare dimineață după trezire, își strângeau cureaua, apoi s-au salutat Dar, îmbătrâniți, nu se mai puteau trezi devreme și se saluta, nu strângerea curelelor Dumnezeu i-a pedepsit pe frați pentru că au încălcat vechiul obicei, transformându-i în munți, brâurile lor - la văile verzi, lacrimile lor - la izvoare În alte mituri, Masis (Ararat) și Aragats erau surori, Zagros și Taur - vishaps cu coarne care se luptă între ei În versiunile distribuite după adoptare Creștinismul, Muntele Ararat, Sipan, Artos și Arnos sunt asociate cu Potop În miturile armene, focul și apa sunt de asemenea personificate, acționând ca soră și frate soră foc s-a certat cu fratele ei-apa, de aceea între ei este dușmănie veșnică; apa stinge mereu focul Unul câte unul Potrivit variantei, focul a fost creat de Satana lovind silexul cu fierul Acest foc a fost folosit Oameni Apoi zeul supărat a creat fulgerul (focul lui Dumnezeu), cu care pedepsește oamenii pentru folosire foc satanic Ceremoniile religioase din timpul nunților și botezurilor sunt asociate cu focul În februarie, la ora Sărbătoarea teryndez, a aprins focuri de tabără rituale Locurile astrale ocupă un loc semnificativ în A m În antichitate, religia oficială a armenilor a inclus cultul soarelui și al lunii; statuile lor erau în templul din Armavir Secte care adora soarele s-au păstrat în Armenia chiar în secolul al XII-lea (pentru mituri despre soare și lună, vezi articolele lui Arev și Lusin) Era cu stelele strâns legat de cultul strămoșilor Deci, Haik este un arcaș astral, identificat cu constelația Orion Conform credințelor populare, fiecare persoană are propria sa stea pe cer, care se estompează atunci când el pericolul amenință Există mituri despre Calea Lactee (conform uneia dintre ele, o femeie ucisă a făcut-o vârcolac din piept a stropit cu lapte pe cer), despre constelația Ursa Major (șapte bârfe, transformate de un zeu furios în șapte stele) O furtună iese în evidență din fenomenele naturale O furtună cu nori purpuri este asemănată cu o naștere în chin, tunet - strigătul unei femei în timpul nașterii, care are loc între cer și pământ personificarea tunetului furtunile și tornadele sunt vishaps, împotriva cărora luptă zeul tunetului și al fulgerelor Vahagn Conform altor mituri răspândit după adoptarea creștinismului de către armeni, personificarea tunetului și a fulgerului este profetul Ilie (Egia) Reflectarea în mituri a fost găsită de fulger (strălucirea pântecelui unui pește mare pe pământ atunci când acesta se rostogolește pe spate), rouă (lacrimile lunii sau ale profetului Ilie) Vânt sau furtună asociată cu Sfântul Sarkis Întunericul nopții este personificat de gischeramayrer Pro- Opusul întunericul malefic al nopții este „lumina bună” a zilei, în special zorii dimineții, care distruge duhurile rele de noapte Personifică zorii dimineții în credințele populare „fecioara imaculată”, sau „feița roz” (după răspândirea creștinismului – Maica Domnului) Cerul este un oraș cu porți de aramă și ziduri de piatră Pe lângă marea fără fund separarea cerului de pământ este paradisul La porțile raiului curge un râu de foc, prin care podul de păr (labirint kamurch) a fost aruncat peste Iadul este sub pământ Suflete de păcătoși chinuite în iad părăsește iadul, urcă pe pod, dar acesta se rupe sub greutatea păcatelor lor și sufletele cad în râul de foc Potrivit unui alt mit, un pod este întins peste iad; când va veni sfârșitul lumii și toți morții vor învia, fiecare dintre ei va trebui să traverseze acest pod; păcătoșii vor cădea din el în iad și cei drepți vor trece spre paradis (comparați cu podul Chinvat din mitologia iraniană) Pământul, conform unei versiuni, este pe coarne Taur Când dă din cap, are loc un cutremur Potrivit unei alte versiuni, pământul este înconjurat de un corp un pește uriaș (Lekeon sau Leviatan) care plutește în oceanele lumii Peștele vrea să prindă coada, dar nu se poate Cutremurele apar din mișcările ei Dacă peștele reușește să-și prindă coada, lumea se va prăbuși Epopeea reflectă miturile despre eroii care luptă cu zeii, unii dintre ei sunt înlănțuiți ca pedeapsă (Artavazd, Mher cel Tânăr și alții) Eroul epic Aslan aga, care a intrat în lupta împotriva Gabriel Hreshtak Mituri etnogonice (despre eponimele armenilor Heike și Aram), mituri despre gemeni au fost dezvoltate în A m și eroi culturali (Yervand și Ervaz, Demeter și Gisane, Sanasar și Baghdasar etc ), motiv mitologic despre lupta haosului cu cosmosul (vezi articolele lui Vishapa și Vakhagn) În miturile escatologice, se poate urmări influența mitraismului și creștinismului În „Sasna Tsrer” zeul Mihr (urcă la Mithra) sub forma lui Mher Cel mai tânăr intră în stâncă, din care va ieși doar când lumea păcătoasă va fi distrusă și renaște lume nouă (după altă versiune - când Hristos vine la judecata de apoi) Potrivit unui alt mit, oamenii va scădea treptat și în cele din urmă se va transforma în achuch-pachuch, apoi va veni sfârșitul lumii Formarea panteonului zeilor, după toate probabilitățile, a avut loc în procesul de etnogeneză a armenilor, când au fost create primele uniuni tribale proto-armene Este posibil ca cei doi strămoși mitici ai armenilor Haik și Aram erau zeități etnice a două uniuni tribale puternice (Hayas și Armen), jucând un rol decisiv în procesul de etnogeneză a armenilor Primul panteon armean al zeilor include de asemenea Ara Geghetsik, Shamiram ş a Odată cu crearea primelor formaţiuni statale armene pe bazat pe cultele zeităților antice și sub influența ideilor iraniene și semitice, a un nou panteon de zei, condus de tatăl tuturor zeilor, Aramazd Panteonul includea: Anahit, Vahagn, Astghik, Nane, Mihr, Tir, Amanor și Vanatur, Barsha- min În centrele de cult ale Armeniei antice, acestor zei erau dedicate temple speciale Miturile și credințele despre demoni și spiritele rele ocupă un loc semnificativ în A m în miturile arhaice şi demonii joacă în epicul „Vi-pasank”: vishaps, de-you și kaji În conspirații, vrăji, folk credințele menționează charki și alte spirite rele Imaginile și intrigile lui A m se reflectă în artă și literatură Cel mai vechi uriaș sculpturi în piatră în formă de pește, numite de oameni „vishaps” Erau la izvoare rezervoare artificiale Încă din epoca bronzului există numeroase imagini, statui, basoreliefuri ale unei căprioare mitice asociate cu cultul zeiței-mamă, ulterior cu creștinul Maica Domnului În timpul săpăturilor din anticul Artashat, numeroase teracotă antică figurine de cult (secolele - d Hr ), multe dintre ele o înfățișează pe Anahit În Muzeul Britanic este statuie de bronz a lui Anahit, găsită în Sadakh (pe teritoriul Turciei moderne) Piatră altarul zeului Mihr din așezarea Dvin este păstrat în muzeul arheologic Dvin Pe miniaturi armene medievale descriu diverse scene mitologice și personaje (din păcate, Typkha, arborele vieții, khushkapariki, animale mitice etc ) S A Harutyunyan ARNAVAZ (Farsi), Arnavak (Avest ), în mitologia iraniană (în „Avesta”) sora dreptății Yima și conform Obiceiul zoroastrian este și soția lui Ea este posedată de dragonul Azhi-Dahak, iar apoi A devine soție Traetaona, care a distrus dragonul În Shahnameh, A este soția lui Jamshid, pe care Zahhak își face concubină după uciderea lui Jamshid, până când Zahha-ka este răsturnată și ucisă de descendentul lui Jamshid, Faridun I B ARSAN-DUOLAI („stăpânul pântecelui de pământ”), în mitologia Yakut, capul a opt feluri de spirite rele lumea interlopă IAD trăiește chiar în fundul lumii interlope, lângă noroiul mlăștinos, în care chiar păianjeni ANUNȚ există o soție și șapte fii, fiecare dintre care este capul unui fel de duhuri rele Aceste spirite evocă diverse dezastre; să scape de ei, A -D iar spiritelor supuse lui se fac sacrificii sângeroase cu o pisica În alte versiuni ale mitului, A -D se intalneste sub numele: Buor Malakhay toyon si Buor Mangal ai PE ARSURI (Arsuri), în mitologia ciuvașului, spiritul este stăpânul pădurii, spiridușul Poate că termenul „A” se întoarce la numele antic al unei zeități apropiate de slavul Shchur Un alt nume pentru A este varman tura (zeul pădurii) - similar cu unul dintre numele spiridușului „urman iyase” (proprietar al pădurii) printre Kazan și Siberia de Vest tătari A a fost prezentat sub diferite forme: uman (o persoană obișnuită, un bătrân cu barbă gri, gigant) sau un animal În unele mituri, A are o față neagră, păr lung, trei brațe, trei picioare și patru ochi = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = si ARTEMIDA pentru: doi în față și doi în spate Se credea că lui A îi plac glumele rele - doboară oamenii de pe drum, îi sperie pe oameni râzând, batjocorind, gâdilând și smulgând dinți A îi este frică de apă, îi place să călărească pe cai (prin urmare ego poate fi prins, uns spatele calului cu smoală) Conform unui număr de mituri, în A (sau în vrednosnoe fantomă uzuală) transformă sufletele oamenilor care au murit într-o moarte prematură sau violentă ÎN mitologiile altor popoare turcofone din Azerbaidjan corespund shuralelor printre tătarii și bașkirii din Kazan, Piceni printre tătarii din Siberia de Vest V B ARTAVAZD (posibil din Avest ashavaz-da, „nemuritor”), personaj mitologic al epicului armean Vipasank, fiul regelui Artases A , negăsind loc pentru palatul său în orașul întemeiat de tatăl său Artashat, a luat de la Vishap posesiunile lor la nord de râul Yeraskh (Arak) Vishaps care s-au răzvrătit împotriva lui, inclusiv pe liderul și tatăl lor Argavan, el a exterminat Când Atrashes a murit, A i-a invidiat pe cei postumi slava tatălui său, pentru care a fost blestemat Într-o zi, în timp ce vâna, a fost prins de kajs, înlănțuit una din peşterile din Masis Doi câini îi roade continuu lanțurile, iar A încearcă să iasă din peșteră și pune capăt lumii Dar din sunetul loviturilor ciocanelor fierarului se întăresc din nou cătușele (deci, pentru a intareste lanturile lui A , duminica fierarii loveau de trei ori nicovala cu ciocanul) Sunt altele mituri despre A , conform unuia dintre ei, A a fost furat în copilărie de vishapids (femei din clanul Azhdahak) și pe locul a fost pus de un deva (duh rău), după altul, - chiar la nașterea lui A vishapizii l-au vrăjit, de unde temperamentul lui rău Într-o altă versiune a mitului, personajul principal este fiul nebun al regelui armean A , Shidar, care, contrar voinței tatălui său, după moartea sa, s-a declarat rege El este cel care apare înlănțuit (repetarea unei parcele asociate anterior cu A ) În unele versiuni, Shidar este o poreclă pentru A Există o versiune arhaică a mitului în care un anumit erou A este închis de spiritele rele, dar într-o zi el eliberați-vă și preluați lumea Acest mit, aparent, exprima speranța armenilor pentru eliberare ţările lor dintr-un jug străin Mitul A înlănțuit a fost probabil inițial o variantă răspândită printre multe popoare a mitului eroilor înlănțuiți de munte În viitor, imaginea lui A a suferit schimbări sub influența mitului iranian despre lupta răufăcătorului Zahhak cu Feridun; de aici până În diferite versiuni ale legendelor Vipa-sanka apare personajul dual al lui A : el este fie erou, fie deva Imaginea lui A este dedicată operei poetice a lui I Io-annisyan „Regele Artavazd” S B Harutyunyan ARTAVYZ, în mitologia osetă, un spirit rău Conform mitului, A a fost creat de Dumnezeu pentru a aduce bun pentru oameni, dar a început să-i învețe contrariul Apoi Dumnezeu i-a poruncit zeului-tunetor Wacilla să-l tragă pe A pentru tine Wacilla a adus un nor pe cer, a lovit cu un lanț și l-a ridicat pe A în sus Aici A a fost bătut în cuie înăuntru lună și era păzit de santinele Ca să nu scape și să devoreze oameni, fiecare fierarul a trebuit să lovească încă o dată nicovala mier de asemenea obiceiul oseţilor de a trage din puşti în lună în timpul unei eclipse de Lună, astfel încât santinelele să nu adoarmă și să-i fie dor de A B K ARTEMIS (Arteshchs; - etimologia este neclară, opțiuni posibile: „zeița ursului”, „stăpâna”, „ucigaș”), în mitologia greacă, zeița vânătorii, fiica lui Zeus și a lui Leto, sora geamănă a lui Apollo (Nez Tieo§ ) S-a născut pe insula Asteria (Delos) A petrece timpul în păduri și munți, vânând în mediu nimfe - însoțitorii lor și, de asemenea, vânători Este înarmată cu un arc, este însoțită de o haită de câini (Nutp Nosh XXVII; SaSt Nutp III - ) Zeița are un caracter hotărâtor și agresiv, adesea folosește săgețile ca instrument de pedeapsă și monitorizează cu strictețe execuția celor de mult stabilite obiceiuri care reglementează lumea animală și vegetală A era supărat pe regele Calydon Oinei pentru că nu i-a adus un dar, ca de obicei, la începutul secerișului, primele roade ale recoltei, și a trimis la Calydon un mistreț groaznic (vezi articolul Calydonian Hunt), ea a provocat discordie printre rudele lui Meleager, care a condus vânătoarea fiarei, care a dus la moartea dureroasă a lui Meleager (Ovib Mei VIII - , - ) A a cerut o jertfă a fiicei lui Agamemnon, conducătorul aheilor în campania de lângă Troia, pentru că a ucis-o pe căprița sacra A și s-a lăudat că nici măcar zeița însăși n-ar fi fost în stare să o omoare atât de precis Apoi o în mânie ea a trimis un calm, iar corăbiile aheilor nu au putut merge pe mare pentru a naviga sub Troia Prin ghicitorului i s-a dat testamentul zeiței, care a cerut Ifigenia, fiica lui Agamemnon Cu toate acestea, ascuns de oameni, A a luat-o pe Iphigenia de pe altar (inlocuindu-o cu o căprioară) la Taurida, unde a devenit preoteasa zeitei, cerand sacrificii umane (Eig IrKsch A ) A Tauride a adus sacrificiu uman, dovadă fiind povestea lui Oreste, care aproape că a murit din mâna surorii sale Ifigenia, preoteasa A (Eig Irysh T ) Înainte de A și Apollo, Hercule, care a ucis o căprioară Kerineană cu coarne de aur (Pipsi III - ) Aceste fapte, subliniind perniciosul funcțiile zeiței sunt asociate cu trecutul ei arhaic – stăpâna animalelor din Creta Exact acolo ipostaza lui A a fost vânătorul de nimfe Britomartis Cel mai în vârstă A nu este doar un vânător, ci și un urs ÎN Attica (la Bravron), preotesele lui A Bravronia au pus piei de urs intr-un dans ritual si erau numite ursele (Agiziory Bus ) Sanctuarele lui A erau adesea situate lângă izvoare și mlaștini (venerație A Limnatis - „mlaștină”), simbolizând fertilitatea unei zeități vegetale (de exemplu, cultul lui A Orthia în Sparta, datând din epoca creto-miceniană) Chthonic nefrânat A este aproape de imagine Marea mamă a zeilor - Cybele în Asia Mică, de unde elementele orgiastice ale unui cult glorific fertilitatea zeității În Asia Mică, în celebrul templu din Efes, imaginea lui A multi-sânii (loKhntsaatod) Rudimente ale zeiței arhaice a plantelor sub forma lui A Artemis Fragment din friza de est a Partenonului Marmură - î Hr e Atena, Muzeul Acropolei sunt în faptul că ea, prin asistenta ei (în fosta ei încarnare) Ilithyia, ajută femeile la naștere (Sasht Nutp III - ) Numai că s-a născut, își ajută mama să-l accepte pe cel născut după ei Apollo (Aroiios I , ) Ea are, de asemenea, prerogativa de a aduce o moarte rapidă și ușoară Cu toate acestea, A clasic este o fecioară și un protector al castității Ea o patronează pe Hippolita, dispreţuind dragostea (Eig Nirroi ) Înainte de nunta lui A , după obicei, se aducea un dar ispășitor victimă Regelui Admet, care a uitat de acest obicei, ea a umplut camerele nupțial cu șerpi (Aroiob I , ) Tânărul vânător Acteon, care a spionat din greșeală scăldatul zeiței, a fost transformat de ea într-o căprioară și sfâşiat de câini (Оѵісі Мі III - ) Și-a ucis tovarășul, nimfa, vânătorul Callisto, transformat într-un urs, furios pentru încălcarea castității și dragostea lui Zeus pentru ea (Aroiob III , ) A l-a ucis pe teribilul Bufaga („mâncător de tauri”), Artemis Fragment dintr-un tablou cu figuri roșii amfore „Maestrul Andocides” BINE î Hr e Berlin, Muzeul de Stat ARTHUR | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | =P= Artemis cu căprioară copie romană Dintr-un original grecesc de Leocharus (sfârșitul secolului al IV-lea î Hr ) Marmură Paris, Luvru Artemis din Efes copie romană Dintr-un original grecesc din epoca elenistică (secolul al II-lea î Hr ) marmură și bronz Roma, Muzeul Capitolini care a încercat să o pătrundă (Riz VIII , ), precum și vânătorul Orion (Rz -Egaіuzііі ) A Efesul este patrona amazoanelor (Саіііт Nutp III ) Conceptul antic de A este asociat cu natura sa lunară, de unde și apropierea de farmecele vrăjitoriei zeița lunii Selene și zeița Hekate, cu care se apropie uneori eroic târziu mitologia îl cunoaște pe A -lună, îndrăgostit în secret de chipeșul Endymion (Aroii Shusi IV - ) ÎN mitologia eroică A - un participant la bătălia cu uriașii, în care Hercule a ajutat-o În troian război, ea, împreună cu Apollo, luptă de partea troienilor, ceea ce este explicat de Asia Mică originea zeiței A este dușmanul oricărei încălcări a drepturilor și fundamentelor olimpienilor Datorită vicleniei ei frații giganți Aloada au murit, încercând să perturbe ordinea mondială Nestăpânit și neînfrânat Titius a fost ucis de săgețile lui A și Apollo (Saiiit Nutp III ) Lăudându-se înaintea zeilor ei Numeroși urmași Niobe au pierdut copii, uciși și de Apollo și A (Оѵісі Мі VI - ) În mitologia romană, A este cunoscut sub numele de Diana, era considerată personificarea lunii, precum și fratele ei Apollo s-a identificat cu soarele în antichitatea romană târzie A A Takho-Godi Printre sculpturile antice ale lui A - copii romane ale lui „A Brauronia” de Praxiteles („A din Gabia”), statui Leokhara („A cu un căprior”) etc Imaginile lui A se găsesc pe reliefuri (pe friza altarului din Pergamon în scena gigantomahiei, pe friza Partenonului din Atena etc ), în pictura în vază grecească (scene ale uciderii lui Niobid, pedeapsa lui Acteon etc ) În arta medievală europeană, A (în conformitate cu tradiția antică) adesea apare cu arc și săgeți, însoțit de nimfe În pictură secolele - mit popular despre A şi Acteone (vezi art Actaeon), precum și scenele din „vânătoarea Diana” (Correggio, Titian, Domenichino, Giulio Romano, P Veronese, P P Rubens și alții), „restul Dia- Artemis Brushy copie romană Dintr-un original grecesc in Munchen, Glyptothek ny” (A Watteau, K Vanloo etc ) și mai ales „scăldarea Dianei” (Gverchino, P P Rubens, Rembrandt, L Giordano, A Houbraken, A Watteau și alții) Printre operele de artă plastică europeană se numără „Diana vânătoarea” J Houdon, „Diana” F Shchedrin Printre operele literare se numără poezia lui G Boccaccio „Vânătoarea Dianei” și altele, dramatice lucrări: „Diana” de I Gundulich și „Diana” de J Rotru, un fragment din piesa „Diana” de G Heine etc ARTHUR (Argyshg, una dintre etimologii - din celt, arbos, „urs”), eroul mito-epicului celtic tradiții, ulterior un caracter de medieval european Diana și Endymion Pictură de N Poussin BINE Detroit, Institutul de Artă = = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | =P= tocește ca o forță elementară, imprevizibilă, nesupusă standardelor umane, periculoasă, dar nu diabolică Solomon reușește să-l drogheze pe A , să-l lege în stare de ebrietate și să-i impună puterea magică (motive „capturarea unui monstru drogat”, cf povestea lui Midas și Silenus; „monstri în serviciul uman”, cf povești despre djinni etc ); A , așa cum se cuvine unui monstru capturat, trădează un anumit secret și anume: secretul viermelui shamur, prin care se pot tăia minunat pietre și, în general, ajută construi un templu, pe parcurs arătând perspicacitate Umflat, Solomon îl invită pe A să-i arate pe a lui putere și îi dă inelul său magic (cf motivul mândriei rușinoase a lui Solomon în limba islamică legende, vezi Sulaiman); A crește imediat într-un gigant înaripat de o creștere incredibilă, îl aruncă pe Solomon la mare distanţă, el însuşi ia forma lui Solomon şi îi ia locul A și aici își trădează natura de demon risipitor și dușman al căsătoriei prin faptul că, găzduind în haremul lui Solomon, încalcă sistematic interdicțiile rituale care garantează puritatea raporturilor conjugale și chiar încearcă să incesteze Conform acestor semne, el este expus ca un impostor atunci când testul Solomon se încheie Legenda lui Solomon și A a primit răspândire universală în literatură, folclor și iconografia artistică a Evului Mediu creștin și islamic: în slavă În legende, partenerul lui Solomon se numește Kitovras (cf greacă hёshnro ^, centaur), în vestul european - Markolf (Morolf, Ma-rollt) S S Averintsev ASOP (Aoselod), în mitologia greacă, zeul râului cu același nume din Grecia, fiul lui Poseidon și al nimfei Pero (după alte versiuni, fiul Oceanului și Tethys sau Zeus și Eurynome) A are douăsprezece fiice și doi fii - eponime de orașe și insule Fiica lui A Aegina, sedusa si rapita de Zeus, l-a nascut pe Aeacus Învățând de la Sisif despre răpirea Eginei, A a început să-l urmărească pe Zeus, dar a fost forțat să se întoarcă la cursul natal, înspăimântat de fulgerele lui Zeus (Aroiios III , ) A T -G ASS, în mitologia Laks, zeitatea tunetului și a fulgerului Trăiește în rai, călărește într-un faeton Constanta lui drumul este Calea Lactee („drumul Assa” în limba Laks) Roțile faetonului și potcoavele cailor când merg pe ei drumurile accidentate bat, bubuie, deci - tunet Fulgerul sunt scântei de sub roți În mitologie Lui Tsakhurov îi corespunde Arsh XX MITOLOGIA ASIRO-BABILONICA, mitologia akkadiană, vezi art Mitologia sumero-akkadiană ASTAR, Istar (sng, szig, sig), veche zeitate astrală semitică, personificarea planetei Venus, paralela masculină a lui Astarte și Ishtar În mitologia semitică vestică, A este zeul canaanit-amorit, venerat împreună cu Astarte, evident ca soțul ei În miturile Ugari, Yabardanai este asociat cu el, aparent fiind fiica lui A este unul dintre concurenții la puterea asupra lumii: Ilu îi transferă puterea după moartea lui Balu (Aliyanu- Baloo) Fiind opus lui Balu, A este întruchiparea unei înclinații malefice în Ugarit; epitetul lui "oribil" Cultul lui A , aparent, își pierde treptat semnificația; este înlocuit de zei locali Caracteristicile lui A moabitul Kemosh și-a asumat una dintre încarnările sale Probabil că a fost identificat A semitic occidental cu grecul Ares (în epoca elenistică) și cu egipteanul Horus (mileniul II î Hr ) I Sh În mitologia yemenită, A este zeitatea supremă Singurul zeu semitic antic care a păstrat numele și funcțiile sale în această mitologie și a fost venerat în toate statele din Yemenul Antic - Saba, Main, Kataban și alții Era zeul războiului, formidabil și puternic și, în același timp, zeul-protector, păzitorul case, morminte, inscripții, protejându-le „de tot ce strică și distruge” El a fost și zeul fertilităţii şi al irigaţiilor A a condus panteoanele zeilor din statele vechiului Yemen, dar nu a acționat ca strămoșul poporului, zeul patron și conducătorul țării Doar în statul Saba se găsește expresia „posedarea lui Astar și Almakakh”, care denotă această stare, care ar putea mărturisesc funcționarea lui A ca zeu patron Acest lucru se datorează aparent faptului că inițial A a fost zeul patron al uniunii tribale din Saba, din a cărei fuziune cu uniunea Faishan la sfârșitul mileniului II î Hr e s-a ridicat poporul Sabaean Ca rezultat al sinoykismului, zeul - domnul Țara a devenit zeul - patronul uniunii Faishan - Almakah, iar A a dobândit funcțiile zeității supreme Mai târziu, A a devenit zeul patron al dinastiei regale a statului Sabaean Dintre diferitele ipostaze ale lui A , cea mai semnificativă este Astar Sharkay (Est), venerat în toate Yemenul, mainianul Dhu-Kabdim, „stăpânul recoltei” și sabaeanul Dhu-Ziban, „stăpânul pâraielor” (cf de asemenea Mutibnatyan și Mutibkabat, Khav-bas, Khagar-Kakham) Animalele sacre ale lui A sunt antilopa (un obiect de vânătoare rituală și un motiv de decor frecvent) și, probabil, un taur Simbolurile lui A sunt o suliță, o mână și o ușă, uneori o monogramă a unui nume Aparent, el, împreună cu zeul lunii a fost simbolizat de imaginea unui disc (Venus?) larg răspândit în Yemenul antic deasupra semilună mincinoasă A avea un cult foarte dezvoltat Lui îi erau adresate toate acțiunile sacre ale conducătorilor din Saba Cu a fost Discul lui Venus (Astar) deasupra semilunii și a oilor de munte (simboluri ale zeului lunii) Fragment friză de la Marib Marmură secolele V-IV î Hr e „Unirea”, se pare, a stat la baza puterii conducătorilor sabaieni Mese sacre în cinstea lui A , însoțită de un „ocol” al obiectelor de cult speciale - înălțimi, vânătoare rituală, sacrificare sacrificii, libații de tămâie Probabil că aceleași acțiuni au fost efectuate în Main și Kataban Mulți oficialii din statul Sabaean erau preoții lui A Existau numeroase temple ale lui A Templul lui Rasaf a fost templul principal din Main De la mijlocul mileniului I î Hr e A este înlocuit treptat din poziția de divinitate supremă de zei locali (cu excepția statului principal), dar a continuat să fie venerat până în secolul al V-lea n e , adică mai lung decât alte zeități yemenite A G Lundin ASTARTA (сѣѣгъ, с ІгЬ), în mitologia semitică vestică, personificarea planetei Venus, zeița iubirii și fertilitate, zeiță războinică A - o veche zeitate semitică, căreia îi corespunde Ishtar în Mitologia asiro-babiloniană și Astar (paralelă masculină) A era considerată, se pare, soția Occidentului Astar semitic În Ugarit, cultul ei ocupă un loc mare, dar în mituri ea este cu greu menționată Karatu, blestemându-și fiul răzvrătit, invocă mânia lui A și Khoron asupra lui A joacă un rol important în lupta zeilor cu Yammu Într-un mit de origine palestiniană cunoscut din egiptean surse, ea acționează ca un mesager al zeilor pentru Yamm, care cere putere supremă pentru sine; cf V în ciclul ugaritic, apelul ei la Balu (Aliyanu-Balu) cu o cerere de a nu ucide mesagerii lui Yammu; ea este îi reproșează lui Baloo că l-a ucis pe Yammu În Egiptul antic, A , împreună cu un alt asiatic zeități, a intrat în panteon (A și Iștar erau considerați aceeași zeiță acolo) și uneori a fost identificat cu Sekhmet Era percepută ca stăpâna cailor și a carelor, zeița luptelor și, probabil, era asociată cu marea și elementul apă (cf legătura ei cu Yammu); A era considerată și o zeiță tămăduitoare Ea a jucat în asociat cu Rashap Potrivit surselor egiptene, sunt cunoscute mituri, evident de origine palestiniană, în pe care A îl execută împreună cu Anat A a fost venerată și la Cartagina (unde a influențat imaginea ei idei despre Tinnit) și în Cipru Trăsăturile lui A și Anat s-au contopit ulterior în imaginea lui Atargatis ÎN În perioada elenistică A a fost identificat cu Afrodita grecească și Juno romană Conform Mitul elenizat, A (Afrodita) s-a îndrăgostit de Adonis și, când acesta a murit, a coborât după el în lumea inferioară Damasckin (secolul al VI-lea d Hr ) în eseul său „Despre primele principii” citează un mit despre modul în care A (Astronoe) l-a urmărit cu dragostea ei pe Eshmun, care, pierit, a înviat, datorită dăruitorului viata de caldura a zeitei Imagini cunoscute ale lui A sub forma unei călărețe goale care trage din arc Pe parcursul În timpul formării monoteismului evreiesc, profeții au purtat o luptă acerbă cu cultul lui A I Sh Shifman Astianakt (Asgshavad), în mitologia greacă, fiul lui Hector și Andromah Numele lui adevărat era Scamandrie A („domnul orașului”) a fost supranumit Troianul din respect pentru Hector După capturarea Troiei, micuțul A , prin verdictul aheilor, a fost condamnat la moarte și aruncat din zidul orasului (Eig Tgoasi - , - ) Conform unei versiuni locale târzii, A a reușit fii mântuit; cu timpul a restaurat Troia și a fondat multe orașe noi în Asia Mică V Da ASTLAN („țara stârcilor”), casa ancestrală mitică a aztecilor În legende este descrisă ca o insulă în mijloc lac mare Inițial, aztecii, ca și alte popoare nahua, considerau Chi- comostoc - o țară situată undeva în nord-vestul Văii Mexicului Mitul despre A a apărut după educația aztecilor din propriul lor stat R K MITURI ASTRALE, mituri despre constelații, stele, planete (în sens mai larg - și lunar mituri și mituri solare) În grupul timpuriu tipologic de A m , stelele sau constelațiile sunt adesea sunt prezentate sub formă de animale, adesea în astfel de mituri vorbim despre animale de vânătoare Evencii au cerul - aceasta este taiga lumii superioare, în care trăiește elanul spațial Heglun, răpând în fiecare seară și suflând soarele în desiș Cele patru stele ale găleții Ursei Major sunt înțelese drept picioarele lui Heglun și cele trei stele din găleată ale acestei constelații - ca un vânător (sau trei vânători), uneori ca un urs mitologic Mangi vânând elan Ursa Mică într-una din variantele Evenk A m apare ca vițelul unui elan, Calea Lactee este ca o urmă a schiurilor unui urs-vânător care a mâncat prea multă carne de elan O trăsătură caracteristică a lui A m este prezența mai multor personaje cosmice, întruchipate prin localizate lângă constelații În A m indienii din America de Sud, una dintre constelații apare ca un tapir, cealaltă (Orion sau Pleiade) - ca părți ale corpului unui erou dezmembrat Variante ale acestor mituri diferă prin ce parte a corpului cu care corespunde constelația (sau stea) Cea mai comună explicație este multe (de obicei sau ) constelații prin A m , în care apare același număr de animale ÎN legendele indienilor din America de Sud (în Guyana), fiecare dintre constelații întruchipează sufletul uneia dintre animalelor Dezvoltarea ulterioară a unui astfel de A m duce la construirea unui sistem de corespondențe între constelații și același număr de animale În caracteristicile sale principale, acest sistem este aproape de sistem a existat în Babilonul antic, unde alocarea a semne ale zodiacului s-a bazat pe ea, mai târziu adoptat de tradiția greacă (zodiacul - din greacă ^shoѵ, „animal”) și continuat în altele tradiții europene Aceste sisteme prezintă asemănări cu chinezii antice și altele Asia de Est - pe de o parte, indian american - pe de altă parte În toate aceste sisteme, care poate fi fie rezultatul dezvoltării paralele independente, fie o consecință a difuziei a aceluiași complex de idei (care este presupus în raport cu ciclul chinezesc antic de animale, aparent formate sub influența vest-asiei), pe Pe baza lui A m , a fost construită, descrisă o imagine regulată a mișcării corpurilor cerești prin simboluri mitologice – animale În mitologia sumerian-akkadiană, fiecare zeu avea propriul său corp ceresc (planetă) special s-a acordat importanță planetei Venus, a cărei personificare în mitologia sumeriană a fost considerată zeița Inanna; planeta Venus a fost venerată de toți semiții (Astar, Ishtar, Astarte) ca o zeitate, asociate, în special, cu fertilitatea și dragostea Cultul zeității semitice Astar influențat alte popoare din același cerc cultural, dovadă fiind pătrunderea cuvântului semitic în limbi învecinate (în special, indo-europeană: hittite yazieg, „stea”, greacă aatpr, „stea”, aatrov, "constelaţie") În cuneiform sumerian, semnul care înfățișează o stea a căpătat semnificația „cer”, „zeu” (s-a citit an, sip^ig; cf Sumer, zeul cerului An) Împrumut de către alte popoare din Eurasia, sumerianul Terminologia akkadiană asociată cu A m și simbolismul semnelor zodiacului arată că Sumero-Akkadian A m , asociat cu observațiile sistematice ale corpurilor cerești și cu un întreg complex de venerare a stelelor, a avut o mare influență asupra culturii altor popoare O serie de motive care au fost larg răspândite în toată Eurasia ies în evidență în A m Lor le aparține motivul unei stele (sau al unei constelații) ca un câine care este înlănțuit, dar încearcă să se elibereze de lanț, care poate fi periculos pentru întregul univers (acest A m este cunoscut în limba slavă și în Asia de Est Opțiuni; numele corespunzător al stelei - Coada câinelui sau Câinele - este cunoscut în Roma și în Antichitate India și, aparent, este un indo-european comun) Este extrem de răspândită imaginea Ursului Mare ca un car (sau căruță), găsită în sumero-akkadian mitologie (Sumer, tag ^ia cia ca „căruță” - Ursa Major), în toate tradițiile antice, continuând mitologia indo-europeană, dar și în chineză veche și în unele mitologiile indienilor americani (Bororo) Într-un număr semnificativ de mitologii arhaice, stelele sau constelațiile sunt descrise ca obiecte cei care sunt în rai sau aparțin lumii de sus În mitologia neneților, stelele sunt lacuri de pe „pământ”, care servește ca firmament pentru oameni (acest „pământ” este cel mai de jos dintre cele șapte ceruri) În Ket mitologia și mitologia selkupilor (unul dintre popoarele samoiedice - vezi mitologia samoiedă) stelele sunt considerate a fi rădăcinile copacilor care cresc în „cerul de sus” (ket kop, „stele”, „rădăcini”; Selkup kop- і, „rădăcină”) Un motiv extrem de comun al lui A m este ideea de oameni care s-au mutat în cerul și devin acolo o stea sau o constelație Aceasta explică originea unui număr mare de constelații și multe stele De exemplu, în mitologia greacă, Ursa Major este Callisto (transformat Erou într-un urs, iar apoi Zeus într-o stea); constelația Bootes – dusă în ceruri de Triptolem MITURILE ESTRALE ES (opțiune - Icarium), constelația Fecioarei - dusă la cer de Erigone (opțiuni - Astrea, Dic), Pleiade - șapte surori, fiice din Atlanta, ea e Kets cunosc constelația BeDsIusIp - „fierari” (se pare că, corespunde constelației Cassiopeia), căreia i se spune că șapte (Kets au un număr sacru) fierarii făceau un cuțit pe pământ (în vremea când „a crescut pământul”, adică la început univers); deodată au fost pe cer și s-au transformat în constelații În mitologiile americanilor Motivul „soției trupului ceresc” este răspândit printre indieni Acest tip de mit vorbește despre Indiene care și-au dorit să devină soții a două stele (sau a soarelui și a lunii), dar nu împlinesc interdicția de a nu privi în jos la pământ (motivul mitologic obișnuit al interdicției de a privi înapoi - vezi Ochi în mituri) și prin urmare pier sau sunt nevoiți să părăsească cerul Potrivit altor versiuni ale mitului, soțiile stelelor ei înșiși devin constelații Există explicații larg răspândite despre stelele perechi ca gemeni mituri În mitologia greacă, originea constelației Gemeni este asociată cu mitul Dioscuri - Kastore și Pollux (Pollux) În mitologiile dualiste australiene ale lui Kulin O eroului cultural Bunjila și fratele său, Palian, li se spune că trăiesc în rai, iar lor identificat cu stelele din constelația Gemeni Castor și Pollux Aparent o proiecție similară organizarea dublă a tribului către cer are loc și printre Ket, care consideră Ursa Mică steaua jumătății duale (^enі'aen, Ursa Major - steaua jumătății duale a „Fiery oameni "(Vo^sіscheі koy," steaua omului de foc ") Se spunea că în vânătoarea de elan, datorită la care au provenit aceste constelații, a participat „primul om de foc” Unele constelații au fost considerate urme ale mișcării eroilor mitologici Potrivit Selkup mit, Calea Lactee este „drumul Iya cerească” sau „calea Iya” Eroul acestui A m - Am pornit pe drum când sufla un vânt rece de est; Iy, prost îmbrăcat, complet frig; mergând pe cer, a plecat urme de pași care au format Calea Lactee În mod similar, în Ket A m , Calea Lactee este descrisă ca un drum unul dintre cele trei personaje mitologice: Fiul Cerului (Esya), care a mers să vâneze vestul parte a cerului și a înghețat acolo, eroul Albe, care l-a urmărit pe răul Khosedem, sau primul șaman din Doha, răsărind astfel spre soare Originea numelui „Calea Lactee” este asociată cu limba greacă mit, conform căruia a apărut din picăturile de lapte ale zeiței Hera vărsate pe cer Adesea, în aranjarea reciprocă a constelațiilor au văzut o urmă a luptei între două sau mai multe personaje mitologice (de exemplu, în miturile indienilor din centrul Braziliei) sau a văzut imaginea unui complot mitologic [de exemplu, în mitologia greacă, o locație constelația Orion, care se mișcă pe cer în spatele Pleiadelor, a fost explicată prin mitul Pleiadelor și Orionului; Cassiopeia, Copheus (Cepheus), Perseus, Andromeda - grup eh ASTREIA =i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =L= constelații unite de mitul lui Perseu și Andromeda] În multe cazuri, este posibilă detectarea unor semne externe care explică conexiunea frecventă a unuia și același (sau similar) A m cu aceeași constelație între popoare diferite (și în unele cazuri putem presupune o dezvoltare complet independentă, ca în momentul constelației Gemeni la mitul dualist geamăn în Australia și printre popoarele Orientului Apropiat antic și adiacente regiuni ale Europei) Culoarea roșiatică a lui Marte între diferitele popoare a determinat includerea acestei planete într-un cerc reprezentări asociate cu zeul războiului (în mitologia sumero-akkadiană, în mitologia antică - vezi Marte etc ): rolul de clasificare al corpului ceresc a fost determinat de caracteristicile acestuia Tipologic, A m timpurie se caracterizează printr-o mare importanță, care a fost acordată „imobilului” stele - spre deosebire de planete, Luna și Soarele Deci, conform mitologiei australiene conform ideilor, nu numai ploaia și frigul, ci și căldura solară depinde de Pleiade (rolul special al acestei constelațiile sunt, de asemenea, notate în miturile din Asia de Sud, în special în cele timpurii indiene; se presupun urme ale acestora şi în simbolismul focilor din Mohenjo-Daro) Istoria lui A m , ale cărei trăsături comune pot fi explicate nu numai prin trăsăturile comune ale constelațiilor, stelelor și planete, dar și prin difuzarea anumitor complexe de reprezentări (ceea ce este foarte probabil în raport cu Babilonian A m ), este strâns legat de soarta celor mai timpurii idei despre cerul înstelat Cunoștințele astronomice dezvoltate comparativ sunt de netăgăduit pentru epoca care începe din mileniul IV î Hr e , când în Europa de Vest și în bazinul mediteranean (inclusiv în est - până în Caucaz) apar structuri megalitice, dintre care unele, de exemplu, cromlech-urile din Stonehenge (în Anglia, al -lea mie î Hr BC), sunt interpretate de oamenii de știință ca observatoare antice Babilonian zik-kurats - templu structurile care au fost folosite și pentru observarea stelelor pot fi considerate ca ramuri această cultură timpurie aproape mediteraneană, care a acordat studiului o importanță religioasă deosebită luminari cereşti Asemănarea îndelungată dintre A m babilonian și simbolurile (semnele) asociate acestora zodiac) cu altele similare pot fi explicate ca o influență babiloniană directă (ceea ce este probabil în raport cu tradiţiile greceşti şi unele din Orientul Mijlociu), iar legătura cu o şi mai mult culturi mediteraneene timpurii În antichitate, influența babiloniană poate fi sugerează în legătură cu etruscul A m Principala sursă pentru studiul lor este (împreună cu stiri ale autorilor romani si cateva exemple de arta etrusca) un model de bronz al unei oi ficat pentru divinație din Piacenza, care este un model al cerului cu nume înscrise pe el zeități, fiecare dintre acestea corespunde unei anumite zone a cerului În etruscă A m , ca și în altele a experimentat influenţa babiloniană, se constată o sistematizare care permite să vorbim despre caracteristicile pre-științei Dezvoltarea în continuare a cunoștințelor despre cerul înstelat dobândite prin prin știința babiloniană, duce la formarea astrologiei caracteristic astrologiei a existat o presupunere cu privire la impactul mișcărilor corpurilor cerești asupra soartei întregii lumi și a omenirii (doctrina ciclurilor lumii, deja atestată în Babilon, și mai târziu în India), și despre soarta indivizi (de unde și ideea de horoscop) Într-un mod destul de sistematic, fundamentele acestora reprezentări sunt deja atestate în textele vechi babiloniene de divinație (începutul mileniului II) și în mai târziu tăbliţe asiriene Interpretarea mitologizată a corpurilor cerești (în trăsături ale cometelor) este caracteristică întregului Ev Mediu european și arab, când astrologia ca disciplină specială care a îmbinat tradiţia lui A m cu începuturile cunoaşterii astronomice A m (cel mai adesea prin astrologie) a avut impact asupra creativității artistice scriitori ai Europei la sfârșitul Evului Mediu și începutul timpurilor moderne (poetul francez F Villon, Poet englez din secolul al XVII-lea J Donn; W Shakespeare, mai târziu J W Goethe) În perioada următoare, imagini similare cu cu A m , se găsesc (posibil ca arhetipale) printre simboliști (în Rusia, de exemplu, în A Blok - cf poeziile sale adresate cometei: „Ne amenințați cu ultimul ceas din veșnicia albastră, stea”) V V Ivanov ASTREA (Asgraia), în mitologia greacă, fiica lui Zeus și a lui Themis, zeița dreptății, soră Rușine care a trăit printre oamenii fericiți din epoca de aur Apoi corupția moravurilor umane a forțat-o pe A să părăsească pământul și să se înalțe la cer (Ііѵепі VI - ), unde este venerată sub numele constelația Fecioarei (ОѵісІ Meі I - ) Potrivit unei alte versiuni a mitului, o altă fiică a lui Zeus a devenit constelația Fecioarei și Themis Dike - zeița adevărului și a justiției, adesea identificată cu A (Pz -EgaIoz'Yi ) A T -G ASTGHIK („stea”), în mitologia armeană, zeița iubirii carnale și a apei, iubită de Vahagn Templul ei principal de la Ashtishat (la nord de orașul modern Mush din Turcia) a fost numit „dormitorul” Vahagn " Poate că inițial A și Anahit sunt două nume ale aceleiași zeițe a fertilității, iubirii și apă Numele A se întoarce la simbolul zeiței – planeta Venus Mai târziu Anahit și A au devenit independenți zeități Potrivit miturilor, A , de o frumusețe extraordinară, se scălda în fiecare noapte în Eufrat, unde curge printr-un defileu stâncos îngust (localitatea Gurgura, „vur”) Pentru a admira nudul zeiță, tinerii au aprins focuri pe Muntele Dagonats (Muntele Taron, în Turcia modernă) Apărându-se de privirile indiscrete, A a acoperit cu ceață toată valea Taronului Conform altor mituri (care probabil a apărut după răspândirea creștinismului), A este fiica lui Xisutra (Noe), născută după inundație globală După moartea lui Xisuthra, a izbucnit un război pentru putere asupra universului dintre ai lui fiii Zrvan, Titan si Iapetos A ugo- le fierbe pentru a opri cearta Titan și Iapetos recunosc autoritatea lui Zrvan, dar fac din exterminare o condiție toți copiii săi bărbați, pentru ca urmașii lui Zrvan să nu stăpânească peste ei După ce a ucis doi fiii lui Zrvan A , împreună cu soțiile sale, îi salvează pe restul, trimițându-i spre apus, la muntele Dagonac În epoca elenismului, A a fost identificat cu Afrodita Templele şi lăcaşurile de cult A se aflau Ashtishate, în regiunea Andzevatsik de pe Muntele Chambers (la sud-est de Lacul Van), în Artamet, pe malul lacului Van și alții Conform calendarului armean, la mijlocul verii (la sfârșitul anului vechi și la începutul noului) sarbatoare varda-var (probabil din „secție”, „trandafir” sau „apă”), A a adus în dar un trandafir, eliberat porumbei, iar participanții la ceremonie s-au stropit unul pe altul cu apă S A Harutyunyan ASURAS (vechiul Ind Aziga, litere, „posedând forță de viață”), în mitologia vedă și hindusă: ) o clasă de personaje cerești cu puterea magică a Maya În „Rigveda” A pot exista zei [adityas (în primul rând Varuna și Mitra), Agni, Indra etc ] și (rar) demoni cerești - adversari zeilor Dar deja în Atharvaveda, A este înțeles doar ca demoni (ocazional acționând ca dușmani oameni - AB VIII , ); cf „Kau-shika-sutra” ( , ; , ), în timp ce zeii sunt numiți exclusiv deva (sieva-); în Upanishade, zeii sunt și sura (ziga-), de unde interpretarea numelui A ca „nu-zei” (a-sura) LA În acest moment, opoziția lui A față de zei prinde în sfârșit contur Cu toate acestea, deja în literatura indiană târzie a format ideea lui A ca cea mai înaltă clasă de demoni, opus zeilor Zeii îl înving pe A (RV X , ); Agni promite să cânte un imn cu care zeii îl vor zdrobi pe A (X , ); Bri-haspati este abordat cu o cerere de zdrobire a lui A (II , ); Indra cucerește una sau alta reprezentanți ai familiei asura, în primul rând Vritra, asura prin excelență, Pipru (X , ), Varchina (VII , ; împreună cu Vishnu), de aceea Indra (uneori Agni, soarele) este numită asurahan („ucigașul lui A ”) După moartea lui A mergi în regatul Varuna În epoca brahmanilor A , asociat cu întunericul și noaptea (Shat -br II , , ; Taitt -samh I , , ), devin în cele din urmă dușmani ai zeilor, iar luptele dintre ei formează un mare parte a parcelelor în care A În calitate de creator al lui A , Prajapati (sau Brahma - în versiunile ulterioare) este de obicei numit: A a apărut din respirația lui reînviată („Taittiriya-brahmana”; într-o altă versiune a aceluiași text din abdominal carii); din respirația inferioară ("Shatapatha-brahmana"), din picături ("Taittiriya-Aranyaka"; împreună cu alte tipuri de demoni), din zona inghinală a lui Brahma-Prajapati („Vishnu Purana”, „Vayu-pu-rana”) etc Întregul compoziția lui A nu este susceptibilă de definiție precisă, dar adesea A a fost înțeles ca Daityas, Danavas și alții descendenții lui Kashyapa O serie de povești mitologice sunt legate de A : A s-au născut de Brahma, sunt frați mai mari zei care posedă înțelepciune, putere și maya; pe cer aveau trei cetăţi - fier, argint şi = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și = ASY eh auriu, precum și grindină în lumea interlopă Marele preot A și mentorul lor - Ushanas, fiul lui Bhrigu; lor rege - Hiran-yakashipu A a devenit mândru, umplut de rău, iar fericirea s-a îndepărtat de ei Indra zdrobită ei în lupte, iar Rudra a incinerat trei cetăţi din A şi le-a aruncat din cer Demonul mistreț Emusha fură cereale de la zei pentru sacrificiu și va găti terci, dar Indra lovește demonul, iar Vishnu ia cerealele din regatul lui A si il returneaza zeilor Numeroase sunt războaiele zeilor cu A : Indra îl lovește pe A Shambara, Namu- chi, Puloman și o ia de soție pe fiica ultimului Shachi; zeii conduși de Indra și Rudra o eliberează pe Tara din Soma, asistat de A condus de Ushanas; Indra lovește Vritra etc A împreună cu zeii participa la agitarea oceanului; zeii o răpesc pe Amrita (doar demonul asura Rahu reușește să o înghită și de aceea capul lui devine nemuritor); A intră în luptă, dar Vishnu și zeii îi alungă în subteran și spre fundul oceanului Vishnu sub forma unui mistreț lovește asura Hiranyaksha și stabilește pământul în mijlocul oceanului; Asura Hiranyakashipu îl închidează pe fiul său Prahlada, care se închina lui Vishnu; Vishnu sub formă jumătate om-jumătate leu apare regelui A , îl lovește și îl eliberează pe Prahlada; Vishnu sub formă de pitic vine la regele Bali A și îi ajută pe zei să returneze puterea asupra universului, care era anterior în mâinile lui A Asuras sunt implicați și în multe alte povești (povesti despre Yayati, despre Sunda și fratele său Upasunda, despre Vajrang și Taraka, despre distrugerea cetății asuras din Tripura, despre Ravana, despre modul în care Agastya a pedepsit-o pe Ilvala, regele A etc P ) Raportul dintre A și fecioara găsește o paralelă în alt Iran a!shga-:sіаeѵа- cu deosebirea că iranienii cuvântul aishga (vezi Ahura) însemna zei, baeva (vezi Devas) - demoni V N Toporov ) În mitologia budistă, A (sanscrită și pali aziga, „nu un zeu”) sunt creaturi care formează una dintre cele șase diviziuni ale samsarei A a trăit cândva ca zei pe cer Trayastrin-sa (vezi Devaloka), dar au fost expulzați de cap acest cer Shakra A trăiesc mai ales în peștera Muntelui Meru și sunt bătălii aprige cu zeii, deși eșuează întotdeauna Osul disputei dintre A și zei este arborele mitic Chit-tapatali, ale căror rădăcini sunt în domeniul lui A , dar fructele se coc în cer În mitologia Vajrayanei, A simbolizează invidia L M ASHAB AL-KAHF (Azyab a -Kam, „cei care sunt în peșteră”), în mitologia musulmană, tineri, care s-au ascuns într-o peșteră cu un câine pentru a-și păstra credința într-un singur zeu în timpul persecuţie Episoadele dedicate lui A a k sunt descrise în Coran, în sura „Peștera” Conform Coranului, tinerii s-au întors la Allah cu o cerere de a avea milă de ei și de a-i îndruma pe calea cea bună Allah a auzit cererea și i-a adormit timp de ani, ceea ce li s-a părut „o zi sau o parte dintr-o zi” Trezindu-te, A a -k a trimis pe unul să cumpere mâncare și așa s-au găsit la oameni, apoi au adormit somn etern Deasupra peșterii lor (în tractul ar-Ra-kim), cu fața la intrarea spre nord, oameni apoi au construit un sanctuar ( : - ) Coranul nu dă numărul exact al „celor din peșteră” și se afirmă că acest număr, precum și durata somnului, este unul „Allah știe cel mai bine” Povestea Coranică este o variantă a poveștii creștine despre „cei șapte tineri adormiți ai Efesului”, comune în Orientul Mijlociu înainte de instaurarea islamului Detalii despre povestea Coranică (denumirea locului, orientarea peșterii, construirea unui templu peste ea etc ) dau naștere la sugerează că Coranul nu se referă la peștera din Efes, considerată în mod tradițional scena a legendei creștine și înmormântarea pe teritoriul necropolei romane din vecinătatea modernului Amman, cu care în Siria și Palestina chiar și în perioada preislamică a fost asociată acțiunea acestei legende și unde a putut fi auzit de Muhammad, care a vizitat aceste locuri cu caravanele comerciale Legenda, consacrată de Coran, a devenit larg răspândită în lumea musulmană Autorii medievali au plasat mormântul „oamenilor din peșteri” pe lângă Efes și Amman și în diverse puncte din Asia Centrală, Siria, Spania Numele numite de legendă au căpătat o funcție magică doarme și numele câinelui lor este Kitmir; în unele țări musulmane era înscris numele Kitmir mesaje pentru a le împiedica să se piardă M A Piotrovsky ASHAB AL-UHDUD (Azyab ai-IkMisI), în mitologia musulmană, „cei care sunt la șanț” ÎN Coranul spune: „Cei care sunt la șanț, la focul care are scântei, vor fi uciși Aici ei stau peste el și iată ce fac ei credincioșilor” ( : - ) Tradiția musulmană vede în acest text o descriere drepții fiind arși în foc, urcând în cele din urmă la un motiv biblic (cf Dan ) Complotul Coranic este, de asemenea, asociat cu execuția creștinilor orașului de către regele evreu yemenit Dhu Nuwas Najran (c ), când acestea din urmă ar fi ars într-un șanț special săpat, precum și cu înmormântare în fântâna musulmanilor căzuți în bătălia ( ) de la Badr O serie de cercetători neagă, totuși, vreunul complotează conexiunile textului Coran și îl interpretează ca o descriere a pedepselor tipice stilului Coranului păcătoșii din iad (vezi Jahannam) DOMNUL ASHAB AR-RASS (Azyab ag-Kazz, literal, „cei care sunt în fântână”), în mitologia musulmană, una dintre cele mai vechi popoarele Arabiei Coranul menționează Iadul și Thamudul alături de popoare ( : ; : ) Din Coran Textul sugerează că acest popor nu l-a crezut pe profet, pentru care au fost distruși de Allah Versiunea coranică probabil că se întoarce la o sursă antică arabă pierdută Conform celor mai comune comentariu asupra textului coranic, A ar-R au fost descendenții lui Samu-Dyan care au supraviețuit pedepsei lui Allah Profetul Khanzala, care l-a salvat pe A ar-R, a fost trimis la ei cu predica cuvântului lui Dumnezeu de la cei care au adus ruina păsărilor ankh A ar-R nu au crezut predicarea lui Khanza-la și l-au aruncat în fântână, pentru care erau ruinat M P ASY (vechi nordic aezig, singular azz), în mitologia scandinavă, principalul grup de zei, în frunte cu Odin (tatăl celor mai mulți A ), uneori - desemnarea zeilor în general A se opun furgonetelor, un mic grup de zei ai fertilităţii (în special în mitul războiului dintre A şi Vans), giganţi (yotuns), pitici (zwerg) și zeități feminine inferioare - diss, norns, valkyries; adesea în Edda Bătrână există o formulă „ases și alves”, poate ca un contrast cu A - zeii superiori ai inferioarei categorii – spirtoase (alvam) A locuiesc în satul ceresc Asgard „Edda mai tânără” listează A : Odin, Thor, Njord, Tyr, Bragi, Heimdall, Hod, Vidar, Ali (sau Vali), Ull, Forseti, Loki Pe lângă ei se numesc Balder și Freyr ca fii ai lui Odin și Njord, dar fiii lui Thor Magni și Modi nu sunt menționați, omisi Hoenir, care în „Edda bătrână” este prezent invariabil în trinitatea rătăcitoare A (Odin-Loki- Hoenir) Prezența în această listă a lui Njord și Freyr, care sunt Vanir de origine, și absența lui Ho-nir se explică, poate, prin faptul că, potrivit mitului războiului dintre Aesir și Vanir, Njord și Freyr au fost luați ostatici de A după încheierea păcii, iar Hoenir s-a dus la Vanir ca ostatic din A „Tânăra Edda” listează și zeițe („asin”): Frigg, Saga, Eir, Gefion, Fulla, Freya, Sjovn, Lovn, Var, Ver, Xiong, Hlin, Snotra, Gna și apoi mai menționează Sol și Bil, separat de zeițe, el enumeră valchirii și, în concluzie, menționează și socoteala între zeițe Erd și Rind Din această listă, miturile apar practic în principal Frigga și Freya (care provine din Vanir), foarte rar Gefion și Fulla Dar, în plus, printre soțiile lui A foarte des Este menționată Siv - soția lui Thor și Idunn - soția lui Braga, precum și Skadi (fiica unui uriaș) - soția lui Njord, a intrat în comunitatea Ases după moartea tatălui ei Erd apare doar în desemnarea lui Thor ca „fiu al Erd”, și Rind – doar ca mama lui Vali Din anumite motive, printre zeițe ar putea fi menționate de asemenea, Gerd ekena Freyra, Nanna - soția lui Balder și Sigyn - soția lui Loki ("Tânăra Edda" printre invitații de pe sărbătoarea de la gigantul Aegir cheamă într-un loc zeițele Frigg, Freya, Gefion, Skadi, Idunn, Siv și în altul - Frigg, Freya, Gefion, Idunn, Gerd, Sigyn, Fullu, Nannu) După război, A și Vanir (vezi despre asta în Artă Vans) A asimilează Vans Includerea cuvântului „A” în nume proprii ale diferitelor triburi germanice și menționate de Jordanes cultul lui A în goți mărturisește răspândirea integral germană a conceptului de A înainte de adoptare creștini germani Într-o serie de surse medievale (în „Prologul” la „Edda mai tânără”, în „Saga Ynglingilor”) povestește despre originea lui A din Asia Unii oameni de știință (în special, arheologul suedez A Salin) a încercat să demonstreze că această poveste are o bază istorică Totuși, A s-a dovedit a fi rudă cu Asia, probabil numai în consonanţă Etimologia cuvântului „A” pare să se întoarcă la mitologic □□ ATA '=h= | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= Șeful Atalantei Fragment de statuie din Tegea Marmură - î Hr e Atena, Muzeul Național idei despre unele spirite sau suflete din corp (mai ales în momentul inconștienței și morții) și despre suflete mort Etimologia indicată este cea mai potrivită pentru caracterizarea lui Odin, care este într-adevăr este considerat ca principalul A Despre A ca principal grup de zei scandinavi, vezi si art germano- mitologia scandinavă E M Meletinsky ATA (Atg |), în mitologia greacă, o zeitate și personificarea amăgirii, întunecirile minții, fiica lui Zeus Homer îl înfățișează pe A rapid pe picioare, puternic, dăunând oamenilor (Nosh II IX - ) La nașterea lui Hercule, A a jucat un rol dezastruos, tulburând mintea lui Zeus aşteptare la naşterea lui Hercule la Alcmena, Zeus a declarat că muritorul născut acum va domni şi comanda tuturor Hera geloasă l-a forțat pe Zeus să confirme Atalanta Sculptură de F Lepotra Marmură - Paris, Luvru să depună acest lucru cu un jurământ și apoi, încetinind nașterea lui Alcmene, a grăbit nașterea neînsemnatului Euristheus, în dependenta de care a cazut mai tarziu nascut Hercule Un Zeus furios l-a aruncat pe A din cer, iar de atunci de atunci provoacă dezastru oamenilor (Nosh II XIX - ) A T -G ATALANTA (АтаХаѵтгі), în mitologia greacă, vânătoare, participantă la vânătoarea Calydoniană (Aroііоsi I , -) ) și campania argonauților (Bios IV ; Aroii Shiosi I în continuare) Aparent, imaginea lui A a apărut din fuziunea a doi imaginile inițiale ale eroinelor: arcadian, renumit pentru tirul cu arcul bine țintit, și beoțian, celebra viteză a picioarelor (de aici: tatăl lui A este eroul arcadian Pae, mama este prințesa beoțiană Klymene și variante ale numelui tatălui: Schenei, Menal etc ) Părintele A , nemulțumit de faptul că s-a născut o fiică și nu un fiu, a aruncat copilul și a fost hrănit de un urs și crescut de vânători A l-a rănit mai întâi pe Calydonian mistreț și a primit pentru aceasta de la Meleager, care era îndrăgostit de ea, o răsplată de onoare: capul și pielea fiarei A a refuzat să se căsătorească și a împușcat doi centauri care i-au încercat virginitatea dintr-un arc (Aroiios III , ) Ea a aranjat un test pentru toți cei care au cortes-o, oferindu-se să concureze la alergare Lăsând mirelui să meargă înainte, ea s-a repezit după el în armură completă, iar pe cel pe care l-a depășit în în zona desemnată pentru concurs, a trebuit să plătească cu viața După multe au murit mâinile care au căutat-o, Mel anion (opțiune: Hippomenes) a reușit să-l învingă pe A prin viclenie El a aruncat mere de aur în fugă, ridicând pe care, A a pierdut meciul Devenind soția lui Mel anion, A l-a născut Parthenopaeus [opțiune: tatăl lui Parthenopey a fost Meleager (Hyg Hab , ) sau Ares (Aroiios III , )] Căsătoria lui A a fost de scurtă durată și s-a încheiat tragic: Zeus i-a pedepsit pe cei care au trădat dragoste în templul său de soți, transformându-i pe amândoi în lei Conform credințelor străvechi, leoaice combinat doar cu leoparzi, așa că pedeapsa care a căzut pe A a lipsit-o de posibilitatea de a continua relaţiile conjugale cu un soţ (Ovisi Mei Ch - ; Hyg Gab ) Câteva trăsături ale mitului despre A (hrănind-o cu lapte de urs, virginitatea lui A , succes la vânătoare) apropie-o de zeiță- fecioara Artemis și ne permite să o considerăm ipostaza acestei zeițe a vânătorii M N Botvinnik Scenele vânătorii Calydonian s-au reflectat pe scară largă în plasticul antic: reliefurile templului Atenei din Sarcofage Tegee și romane, lucrări de pictură în vază („vaza François” - un crater de Cletius și Ergotim), Frescele pompeiene etc Din secolul al XVI-lea au fost dezvoltate două comploturi ale mitului: „Hippomenes îl învinge pe A pe fugă” (G Reni, J Iordan, A Houbraken ș a ) și „Meleagr îi aduce lui A cap de mistreț” (frescuri în Vila Farnesina, picturi de P P Rubens, J Jordans, N Poussin, P Lely etc ), ultima intriga a fost mai ales comună în epoca barocului, deoarece a făcut posibilă întruchiparea scenelor de vânătoare care erau foarte populare la acea vreme Dramaturgia europeană se îndreaptă spre mitul lui A în secolul al XVII-lea ("A " Lope de Vega, Altarul de foc Reversul unei monede sasanide, secolul al III-lea Leningrad, Schitul "A " Yu Palmotich) Dintre puţinele lucrări: în secolul al XVIII-lea - „B , sau Răceala învinsă” de I K Gottsched; în secolul - "A în Calydon de A C Swinburne; în secolul al XX-lea - "A " E Ludwig Mitul a servit drept bază pentru libretul unui număr de opere din secolele al XVII-lea și al XVIII-lea (opere „A ” de A Draghi, N A Struntzka, A Steffany, G F Handel, I A Hasse și alții) Vezi și Meleager ATAR (Avest ), în mitologia iraniană, personificarea focului, imaginea antichității indo-iraniene (aibagui - epitetul de foc în Rig Veda cu sensul „în flăcări”) Conform învățăturilor lui „Gat”, A - nu independent forță activă, ci simbol și manifestare exterioară a unei zeități superioare ( , ; , ; , ), uneori „corp” ( , ; , , „Yasht” XIII etc ) Ideile indo-europene despre natura de foc a tuturor existența corespunde mitului iranian conform căruia Dumnezeu a creat cerul, apa, pământul, plantele, animalele, omul și „în tot acest foc a fost distribuit” („Zatspram” , ; pe scurt în „Yasna” și ) În „Tânărul Avesta” A este fiul lui Ahuramazda („Yasna” , etc ), spre deosebire de „Gats”, el a fost interpretat ca o persoană separată cu propria voinţă Tradiția avestană a subliniat rudenia lui A cu forțele spirituale, și nu cu forțele trupești spaţiu Potrivit Videvdat (XVIII) și Yasht (XIX), focul este muritor, existența lui este amenințată în mod constant forțele întunericului, în special dragonul Azhi-Dahaka A a luptat cu el, în special pentru dreptul de a poseda atributul regalitate - prost (vezi Farn) Sunt cunoscute sanctuare antice de incendiu din Iran (arheologice Monumente ale Media secolelor - î Hr e - Nushi jan, Kyzkapan, Duk-kani Daud) Închinarea focului era caracteristic întregii lumi iraniene cu diferențe notabile în formele sale locale În persană veche luna „închinarii focului” a apărut în calendar și au fost îndeplinite ritualuri de foc (reliefuri în Nakshi- Rustem), cunoscut și de sciți, parți, khorezmien Prin foc au ghicit și au prezis viitorul [„Yasna” , , ; , , relatări ale lui Catul ( , ), Agathia, Porfirie etc ] A Lelekov ATARGATIS (greacă Ataruatid), Derketo (greacă Aerhetsh), Atarate (Aram Іgb), în semitica de vest mitologia zeiță a fertilității și prosperității, soția lui Haddad (vezi Balu); una dintre cele mai venerat în epoca elenistico-romană a zeiţelor panteonului aramaic Identificat cu Afrodita În imaginea lui A , trăsăturile lui Anat și Astarte s-au contopit; cultul ei a început să prindă contur, aparent în prima jumătate SH* ATON □ Atena, Hercule ținând firmamentul și Atlas cu merele de aur ale Hesperidelor Metopa Templului lui Zeus Olimpia Marmură BINE î Hr e Olympia, muzeu mileniul I î Hr e și avea un caracter orgiastic În Palmyra, A era considerată zeița patronă oraș și a fost identificat cu Tyche Imaginile Palmyra ale lui A , stând pe un tron cu leii Tratatul lui Lucian „Despre zeița siriană” este dedicat lui A , de unde ei greco-romană denumind „zeița siriană” I Sh ATVYA, în mitologia iraniană (în „Avesta”), tatăl unui erou, un luptător cu devasii lui Trae-taona (Faridun), învingătorul Azhi-Da-hak În monumentele ulterioare, este numit Atibin, tatăl lui Faridun A este considerat a doua persoană (după Vivahvant, tatăl lui Yima) care a servit pe cel mai pur Haoma („Yasna” IX) I B ATLANT (AtKhad), în mitologia greacă, un titan, fiul lui Iapet și al oceanidelor Clymene (conform unei alte versiuni, - Asia), fratele lui Prome- Atlant Farnese copie romană, sec II dintr-un original grecesc Napoli, Arheologic Național muzeu A-ul O veche zeitate pre-olimpică, care se distinge printr-o putere puternică După înfrângerea titanilor în Titanomachy A ca pedeapsă susținută în vestul îndepărtat lângă grădina Hesperidelor bolta cerului De una dintre versiunile mitului, Hercule a obținut merele de aur ale Hesperidelor cu ajutorul lui A , care s-a mutat la Hercule Eu o port pe a mea Când A , care s-a întors cu mere, nu a mai vrut să ia din nou bolta cerului, Hercule l-a înșelat, dându-i, la sfatul lui Prometeu A , cum să țină o vreme povara până când el însuși a făcut o pernă și nu-l va pune sub greutatea cerului (Aroiios II , ) Potrivit unuia dintre mituri, Perseus l-a transformat pe A într-o stâncă, arătându-i capul Gorgonului; de aici și ideea lui A - un munte din Africa (Оѵісі Мі IV - ) A identificat cu regele Arcadian, tatăl lui Maya și bunicul lui Hermes Fiica înțeleptului „goat-dey” A , locuind pe insula Ogygia este nimfa Calypso (Nosh Ob I - ), care a ținut șapte ani în ea puterea lui Ulise Fiicele lui A sunt și Hesperidele, care păzesc merele de aur, și Pleiadele A T -G ATLI (altele-Isl ASh), Etzel (german Eіgei), eroul epopeei eroice germano-scandinave; istoric Attila, rege hunic ( - ) Epopeea se concentrează pe două puncte: pe înfrângerea de către huni condus de A regatul burgund de pe Rin ( ) și la moartea lui A , dar aceste evenimente reale înainte de de nerecunoscut reelaborat de conștiința epică Imaginea lui A a primit o interpretare diferită în nord tradiții (scandinave) și continentale (Germania de Sud) În cântece islandeze Eddic, în „Volsunga Saga”, în norvegiana „Tidrek Saga” A este un conducător rău și lacom care a ademenit în mod trădător în capcana regelui burgund Gunnar (din familia Gyukung) și a fratelui său Hogni, încercând să-i stăpânească o comoară de aur (vezi în articolul Nibelungilor) și i-a supus unei execuții dureroase; sora lor Gudrun (soția lui A ) se răzbună îngrozitor pe el, iar A moare din mâna ei (complotul răzbunării lui Attila din partea soției sale - sora Regii burgunzii au apărut din tradițiile istorice despre moartea sa pe patul unui captiv german Ildi-go) Potrivit Saga lui Tidrek, A moare diferit: Högni, rănit de moarte, reușește încă să conceapă un fiu care crește la curtea lui A și-l ademenește într-o peșteră de munte unde este ascunsă comoara; închis acolo regele hun moare de foame lângă aurul pe care l-a dorit atât de mult Potrivit unor versiuni, A distruge burgunzii, răzbunându-și sora Brynhild (evident un motiv târziu asociat cu ciclizarea iniţial diverse legende epice) În unele legende, lui A i se dau trăsături diavolești (se spunea că a fost conceput dintr-un câine etc ) În variantele continentale ale epopeei germane (în Cântec eroic german „Valtarius”, tradus în latină, și mai ales în „Cântece despre Nibelungi”) Etzel (A ) apare sub forma unui monarh puternic și generos, îndreptându-se mare putere, unde mulți eroi și-au găsit refugiu, dar în același timp o slabă și indecis, care urmărește pasiv desfășurarea catastrofă care se desfășoară în camerele sale - moartea burgunzilor și a propriilor lor războinici, precum și a fiului său și Krimhilda (Gudrun), soția sa, răzbunându-se pe frații ei pentru uciderea primului ei soț, Siegfried (Sigurd) A nu este asociat cu mitul germanic, dar în Eddic „Cântecele lui Atli” și „Discursurile lui Atli” masacrul, care regele hun săvârșește asupra lui Gunnar și Högni, aparent, reprezentați inițial sacrificiu ritual: inima lui Högni este tăiată, Gunnar este aruncat într-o groapă cu șerpi și el însuși A îl însoțește solemn pe Gunnar la locul execuției sale; în momentul în care A pornește în această călătorie, Gudrun strigă asupra lui un blestem, pentru că a încălcat jurămintele date la vremea lui lui Gunnar, inclusiv jurământul pe Inelul lui Ull În cântece, ritualurile antice asociate mitului au fost deja regândite și nu sunt recunoscute ca atare A Ya Gurevici ATMAN (Skt aitap), unul dintre conceptele cardinale din sistemul religios și mitologic al hinduismului În literatura vedă este folosit ca pronume ("eu", "eu însumi"), apoi în sensul de "corp" și, în cele din urmă (în primul rând în Upanishads), - ca o desemnare a principiului mental subiectiv, fiinţă individuală, „suflet”, înţeleasă atât în planul personal, cât şi în cel universal În final adică A acționează în mitologia și filosofia hindusă ca bază universală și cauză principală, pătrunzând toate lucrurile; nu este de înțeles și nu are caracteristici specifice (pentru că reprezentare uzuală: nu [aceasta], nu [aceasta]) Se asociază și conceptul mitologizat de A desemnarea celei mai înalte esențe spirituale: adhyatman (literal, „referindu-se la sine, la A ”) Cât de subiectiv începutul individual, A acţionează în raport cu realitatea primară obiectivă – Brahman; respectarea cuvenită și înțelegerea identității lor, adică identitatea subiectivului și obiectivului început (de exemplu, Brihad -up I , ; Taitt -up , etc ), este una dintre principalele porunci ale hinduismului, până în prezent, ceea ce determină natura unui număr de curente etice și filozofice asociate cu acesta (în în special Vedanta) ATON (ііп, „disc al soarelui”), în mitologia egipteană, personificarea discului solar Inițial A - una dintre încarnările zeilor soarelui ("Atum în Atonul său", adică Atum în discul solar; "corpul lui Ra - Aton", i e corpul lui Ra este discul solar) În textele epocii lui Amenhotep III (stăpânit în - î Hr ), A pentru prima dată acționează ca zeul soarelui Perioada de glorie a cultului lui A datează din vremea lui Amenhotep al IV-lea ( - c ) î Hr e ) La începutul domniei sale, A acționează ca întruchipare a tuturor zeilor principali ai soarelui (în imnul spune: „Trăiască Ra-Garahuti, bucurându-se pe cerul său, ca Shu, care este Aton”) Pe în al șaselea an al domniei sale, Amenhotep al IV-lea l-a declarat pe A singurul zeu al întregului Egipt, interzicând închinarea altor zei (și și-a schimbat numele Amenhotep - „Amon este mulțumit” în Eh-naton - „Plăcut Aton” sau „Util pentru Aton”) El însuși a devenit marele preot al lui A ATOTARCHO IB=, =, =, =, =, =, =, =, =, =, =, =, =, =, =, = , =, =, =, =, = Stânga - Închinarea lui Aton Relief de la Templul lui Aton de la Akhetaton dinastia XVIII Cairo, Muzeul Egiptean În dreapta - Faraonul Akhenaton cu soția și copiii săi, umbriți de razele lui Aton dinastia XVIII Berlin, egiptean muzeu Faraon, care se considera fiul său A a fost înfățișat ca un disc solar cu raze, la capete ale căruia mâinile au fost plasate ținând semnul vieții „ankh” (ca simbol al faptului că viața este pentru oameni, animale și plantelor li se dau A ) A în această perioadă sunt inerente trăsături semipanteiste: se credea că este prezent în toată natura, în fiecare obiect și ființă vie După moartea lui Akhenaton, venerarea lui A ca un singur zeul Egiptului a încetat, R I Rubinshtein ATOTARHO, Tododaho ("cel a cărui casă blochează calea", conform unei alte versiuni, „Prins”), în mitologia irochezilor, o zeitate care personifică forțele nestăpânite ale naturii corpul A reprezentat ca un monstru, a fost răsucit în „șapte noduri ale răului” (păr de șarpe, membre cu gheare de coajă de țestoasă, organe de simț distorsionate) Potrivit miturilor, A locuia în apropiere Satul irochez Ononda-ga Potrivit unei versiuni, A este conducătorul legendar al satului Onondaga (posibil o persoană istorică reală) Avea putere tiranică asupra oamenilor Doi profeți - Hiawatha și Deganavida, într-un efort de a îmbunătăți viața oamenilor, au curățat mintea lui A de rău, îndreptându-l către bine, după care A a devenit unul dintre cei de lideri care sunt membri ai Consiliului Ligii Triburilor Irocheze Titlul A în aceasta calitatea este păstrată printre irochezi până în zilele noastre V V Atotarho Desen de un artist indian ATRACHASIS (Akkadian, „superior în înțelepciune”), în mitologia akkadiană, eroul mitului potopului Mit din știrile în vechiul babilonian (mijlocul anului mii î Hr ), neo-asirian și babilonian târziu ( mie î Hr ) versiuni După crearea oamenilor de către zeița-mamă Mami, zeul Enlil, revoltat de vanitatea umană și zgomotos, decide să-i distrugă El trimite ciumă, ciumă, secetă, foamete, salinizarea solului, dar cu ajutorul zeului Eia (Enki), oamenii fac față acestor dezastre și de fiecare dată omenirea se inmulteste din nou În cele din urmă, Enlil trimite un potop care durează șapte zile și șapte nopți, omenirea piere; este salvat doar A care, la sfatul lui Eya, construiește o navă mare numită „barcă, păstrarea vieții” A își încarcă familia, artizanii, cerealele, toate proprietățile sale pe navă și de asemenea toate animalele „care mănâncă iarbă” Aparent, zeii îi acordă lui A viața veșnică (cf povestea mântuirii de la potop Ut-write, Sumer Ziu-sudra, în epopeea lui Ghilgameș, tabelul XI) Despre paralele cu mitul despre A vezi art Ziu-sudra, Potopul Cuvântul „A” este, de asemenea, folosit ca epitet al multor alți eroi - Adapa, Etany, Ut-napishti etc V A ATREUS (Atrgnd), în mitologia greacă, fiul lui Pelop și al lui Hippodamia Exilat din Micene de către tatăl său, împreună cu fratele Fiesta pentru uciderea fratelui său vitreg Chrysippus, A s-a stabilit în Micene și a devenit rege [puterea în Micenah A a fost predat temporar de regele Eurys-fey, pornind într-o campanie împotriva heraclidelor, în care a murit (Tyis I )] În Iliada (Nosh II II - ) nu se raportează nimic despre vrăjmășia dintre frați: toiagul regal al lui A , simbol al puterii sale, este moștenit de Fiesta, de la el - la fiul lui A - Agamemnon O schimbare semnificativă a legendei a avut loc, se pare, în epopeea kyklic, de la care au împrumutat principalele intrigări ale tragedianilor atici și sursele ulterioare A și Fiesta feud este perceput aici ca o consecință a „blestemului Pelopidelor” (vezi Pelops în articol), care presupune șir de crime teribile de ambele părți Începe cu o dispută între frați pentru putere: A știa că un miel de aur a apărut în turma lui și a propus în adunarea națională să acorde tronul regal celui care prezintă mielul cu lână de aur ca dovadă de favoare pentru el zeilor Între timp, Fiesta, după ce a sedus-o pe soția lui A , Aerona, reușise deja să fure un miel prin ea și prezenta-l publicului A apelează la Zeus pentru ajutor, iar el, în semn de bunăvoință față de el schimbă cursul soarelui și al altor corpuri cerești (după o sursă, în loc de mișcarea obișnuită cu de la est la vest, soarele a început să răsară la apus și să apune la est; dupa altii, soarele inainte moment s-a ridicat în vest și abia după intervenția lui Zeus s-a stabilit ordinea actuală) Ales de regele Micenei A expulzează Fiesta cu copii, dar apoi, dorind să răzbune profanarea lui pat conjugal, falsifică împăcarea cu fratele său și îl invită la un ospăț („Fiesta feast”), unde servește Fiesta cu un răsfăț preparat din carnea copiilor săi sacrificați (Aroiios erii II - ); la asta episod, unele surse au cronometrat o a doua schimbare a mișcării soarelui, restabilind ordine ruptă anterior Aflând după cină cu ce a fost tratat, Fiesta a înjurat A și ai lui fel, care s-au realizat apoi în soarta lui Agamemnon și Oreste V N Yarkho Soarta Pelopidelor - A și Fiesta - a servit drept intriga multor lucrări de dramă antică (inclusiv Sofocle și Euripide), din care a ajuns până la noi tragedia lui Seneca „Fiestes” În secolele - mulți traduceri și reluări ale acestei tragedii Cele mai semnificative lucrări pe acest subiect au fost create: la V — X F Weise („Atreus și Fiesta”), I Ya Bodmer („Atreus și Fiesta”), Voltaire („Pelopides”), Ugo Foscolo („Fiest”); în secolul - X M Heredia ("B "), I V Muller ("Aeropa") ATRI (ind antic Аігі, propriul „mâncat”), în mitologia indiană veche, unul dintre cei mai vechi înțelepți (rishi), care a fost creditat cu crearea multor imnuri ale Rig Veda În „Rigveda” A este menționat despre de de ori A - un înțelept aparținând celor cinci triburi (RV , ) și menționat împreună cu Manu și alții progenitori ai tribului uman (I , ) Agni l-a eliberat pe A (X , ; , ), A îl laudă pe Agni Indra a deschis un corral pentru vaci pentru A Ashvins l-a eliberat pe A din întuneric (VI , ; VII , ), din abis, din foc, l-au întinerit (X , - ) A a găsit soarele ascuns de demonul Svarbhanu și l-a fixat pe cer (V , , ; cf AB XIII , , , ) A - un preot care alungă întunericul (Shat -br IV , , ) Se afirmă uneori că el provine din Vach sau chiar este identificat cu ea ( , , ; XIV , , ) În epopeea A este unul dintre fii Praja-pati, mai târziu - Brahma (din ochi); A este născut și de Manu de dragul creării universului, el singur dintre cei șapte rishi și una dintre vedetele Ursei Majore Soția lui este fiica lui Daksha Anasuya, fiul lor este Durvasas ÎN puranah A - tatăl lui Soma și ascetul Dattat-rei; uneori A este tatăl Dharmei, dar și fiul lui În Ramayana povestește cum Rama și Sita i-au vizitat pe A și pe Ana-suya Descendenții lui A sunt cântăreți (l laudă pe Agni, Indra, Varun) V T Attius Navius (ASHiz Khaviiz), în mitologia romană, cel mai învățat preot augur Fiul unui simplu țăran care, convins de abilitățile extraordinare ale lui A N de a interpreta voința zeilor după comportamentul păsărilor, i-a dat fiului său să studieze știința augurilor, mai întâi romanului, iar apoi preoților etrusci Gloria și autoritatea lui A N i-a plăcut regelui Tarquinius cel Vechi și a decis să submineze credibilitatea cunoștințelor sale Chemându-l pe A N la sine, a întrebat în fața oamenilor dacă va reuși în ceea ce și-a plănuit După ce a primit un răspuns afirmativ, regele a spus: că plănuia să taie o piatră cu un cuțit A N i-a sugerat să încerce, iar cuțitul, intrând în piatră, cu ușurință taie-l Regele a fost făcut de rușine, iar A N a fost ridicată o statuie care a rezistat multe secole (Biop Naîis III ) E Sh ATTIS (Attid), în mitologia greacă, zeul de origine frigiană, asociat cu orgiastul cultul Marii Mame a Zeilor Cybele (Kiveva sau Dindimena), dătătoarea de puteri rodnice Pământ Originea lui A este misterioasă O poveste detaliată în două versiuni este conținută în Pausanias (VMI , - ): A - fiul unui anume frigian, incapabil de a avea copii din tinerete În cinstea mamei zeilor stabilește se află în Lidia pentru festivități sacre - orgii, dar este ucis de un mistreț trimis de Zeus Diferit Potrivit legendei, A este fiul zeității androginei Agditis (în Pesinunta, Marea Mamă se numește așa) și fiica râului Sangarie El este de o frumusețe fără precedent, iar Agditis însăși se îndrăgostește de el, interferând cu căsătoria lui A cu fiica regală A cade în nebunie, se castrează și moare Agditis îl întreabă pe Zeus în pocăință fă trupul lui A veşnic tânăr şi neputincios Din sângele lui cresc flori și copaci de primăvară Cultul lui A a fost comună în lumea elenistică şi în î Hr e a intrat în Roma cu cultul Marii Mame A - Preferata lui Cybele, paznicul templului ei, care și-a încălcat jurământul de celibat, dusă de o nimfă Cybele distruge nimfă, îi trimite nebunia lui A , iar acesta se castează (Оѵісі Razi IV - ) Un mic poem de Catul „Attis” (secolul I î Hr ) este plin de groază și disperare înaintea dependenței de un irațional, sumbru Attis și Cybele într-un car tras de lei Vasă de argint de la Parabiago secolul al IV-lea î Hr e Milano, Muzeul de Arheologie Attis și Cybele Marmură Ser in î Hr e Venetia, Muzeul Arheologic mase de Cybele În cultul lui A se îmbină orgiasmul fertilității și reținerea sa ascetică, caracteristic Cibelei, ordonând spontaneitatea forţelor naturale A A Takho-Godi Dramaturgia europeană se îndreaptă rar către mit; în secolul al XVII-lea - tragedie „Forța irezistibilă a sorții, sau A” S Rettenba-hera, „A” F Cinematograf Dintre operele secolelor XVII-XVIII: „A” J A Lully, J A Perti, A Arnosti, R Kaiser, I Myslivechek, N Picchini ATUM (іігтѵ), în mitologia egipteană, zeul soarelui, demiurgul, care conduce eneada Heliopolis, unul a zeilor antici În multe texte, A este numit seara, apus portretizat un om cu o coroană dublă pe cap (epitetul său este „stăpânul ambelor țări”, adică cel de sus și de jos Egipt), a fost întruchipat și sub forma unui șarpe, uneori un ihneumon Mâna lui A este zeița Iusat Conform Mitul Heliopolis, A , „care s-a creat pe sine”, a apărut din haosul primitiv - Nuna (uneori numit tatăl lui A ) împreună cu dealul primordial (cu care a fost identificat) De unul singur după ce a fertilizat (înghițindu-și propria sămânță), A a născut, scuipând din gură, zeii gemeni ai aerului - Shu și umezeala - Tefnut, din care provine pământul - Geb și cerul - Nut În Memphis, originea lui A era din Ptah, A Identificat cu Ptah, și Atum cu sceptru Egipt, Insula Philae, Templul lui Isis tot cu Khepri (A -Khepri, în unele spuse din Textele Piramidelor această zeitate este numită creatorul lui Osiris), Apis (Apis-A ), Osiris a fost adus mai aproape de el („Apis-Osiris viu este stăpânul cerului Atum cu două coarne pe cap) În mitul exterminării oamenilor, A (sau Nun) conduce consiliul zeilor, pe în care zeița leoaică Hathor Sekhmet a fost instruită să pedepsească oamenii care comploteau răul împotriva lui Ra ÎN Într-un alt mit, un A furios amenință că va distruge tot ce a creat și că va transforma lumea într-un element de apă Ulterior, venerarea lui A a fost dat deoparte de cultul lui Ra, identificat cu el (Ra-B ) R R ATHARVAN (Ind antic аіііагѵап), în mitologia indiană veche, un preot care a fost primul care a produs foc prin frecare - Agni și cel care a stabilit jertfa; cu ajutorul sacrificiului, A deschide calea pe care soarele se naște (RV I : ) A oferă o cană de soma lui Indra (AB XVIII , ); Indra, la fel ca Trita, Dadhyanch și Matarishvan - asistenții lui A Varun îi dau lui A o vacă minunată (V ; VII ) A este un prieten al zeilor şi trăiește în ceruri (IV , ); uneori se vorbeşte despre el ca despre un învăţător străvechi (Shat -br XIV , , ; , , ) Mai târziu, A este considerat fiul cel mare al lui Brahma (care dezvăluie cunoștințe divine fiului său), este asociat cu Prajapati, identificat cu Angiras; i se atribuie, de asemenea, autoritatea Atharva Veda In antichitate În India, numele A desemna o categorie specială de preoți vedici care se ocupau de sacrificii foc si soma, se credea ca sunt urmasii lui A Uneori A in India desemneaza un preot in general Preoți-A sunt cunoscute și în vechea tradiție iraniană (cf Avest atravan, aigahap, de la aiag, „foc”) V T ATCYS (literal, „fără nume”), în mitologia tătarilor din Siberia de Vest, un demon rău care în mod neașteptat noaptea, apare în fața călătorilor sub forma unui șoc, a unei căruțe, a unui copac, a unui bulgăre de foc și îi sugrumă A chemat de asemenea, diverse spirite rele (myats-kai, oryak, ubyr, albasty etc ), ale căror nume erau de temut vorbește cu voce tare, frică să atragă un demon V B ATYNAG, în mitologia osetă (în Osetia Centrală) o zeitate, patron al fertilităţii, trimițând o abundență de ierburi și ajutând la finalizarea cu succes a muncii de câmp Înainte de fânare în cinstea lui A au aranjat un ospăţ la care nu erau preparate din carne B K AUDUMLA = '= | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= AUDUMLA (vechea Aisіitia islandeză), în mitologia scandinavă, o vacă venită din brumă, umplend abisul lumii și hrănind prima creatură antropomorfă cu laptele ei - gigantul Ymir Ea însăși a mâncat lingând pietre sărate acoperite cu brumă Din aceste pietre lins de A , a apărut strămoșul zeilor Furtunii MÂNCA AULANA (vechiul Ind Aiyapa-), un personaj al mitologiei vedice, corelat cu un anumit dar de sacrificiu (RV X , ) Cererea lui Devapi de ploaie conține un apel către Agni să-l aducă pe A în cer la zei Acest același motiv stă la baza ritualului de sacrificiu de mai târziu, în care Agni ar trebui să-l aducă pe A binecuvântare și ploaie Potrivit celui mai vechi comentator indian despre Rigveda Sa-yana, A este fiul Shantanu din Kauravas V T AURVAT, Khaurvat (Avest , Literal, „sănătate”), în mitologia iraniană (în „Avesta”) una dintre zeitățile lui Amesh Spenta A este unul dintre cele patru spirite bune care alcătuiesc suita triadei divine supreme Bunătatea (după Gatam-ul lui Za-rathushtra) Considerat patronul apei Imaginea lui A se întoarce la spiritul apei animist I B AUTRIMPS (Aiіgіtriz, Aіgіgіtriz, Apіgіtriz), în mitologia prusacă, zeul mării, comparat în izvoarele secolelor XVI-XVII cu Roman Neptun Ideea lui A , aparent, este rezultatul unui ulterior bifurcarea zeului fertilităţii Thrimps în A iar zeul râurilor şi izvoarelor Potrimps B I , V T AUSHAUTS [Aus(z)c iai/ , Aihzscaiiiiiz, Ausscaiiiep, Aizcaigum, Aisciiiit], zeu în mitologia prusacă vindecare, comparabilă ca funcție cu romanul Esculapius (în izvoarele scrise din secolele XVI-XVII) Uneori se precizează că A este zeul integrității, al integrității, că alungă bolile și chiar păcatele (cf Roma Saturn) Legătura lui A cu omul, sănătatea, cultura îl deosebește de zeitățile naturii, precum și de Pilvits - zeul bogăției materiale, bogăției (vezi mitologia baltică) Numele A printre autorii secolelor XVII-XVIII (M Pretorius, G Stender etc ) și-a schimbat cu ușurință forma sub influența altor nume teoforice (de exemplu, Pushkaits sau Aushra) sau etimologie populară Da, prus Aizzgchvaіio și mai ales Lit Și din- glѵeіkіz, AizlѵeShz, Aіzlѵeіksikіiz a fost perceput în legătură cu litas аІзѵеік'ьі, „fa-te bine”, și AizkiMz și letonă Auskirubs, - ca „tuns de oi” Poate că exemplele est-baltice ale lui A sunt artificiale Explicația corectă a numelui A este „zeul care dă sănătate și alungă bolile” („le împușcă”, cf prus, ai - „de la”, „departe” și litas, zaiii, „a trage”, precum și motivul conspirației de „împușcare” boli în folclorul baltic) B I , V T AFAMANT, Atamant (Avostsad), în mitologia greacă, regele tribului Minian din Beoția, fiul regelui Eol, nepotul lui Hellenus (Aroiiosi I , ), iubit al zeiței norilor Nephele, din unirea cu care s-a născut Frike și Gella Ulterior, A s-a născut din fiica lui Cadmus Ino, care a născut fiii lui Learchus și Melikert (Aroiios I , - ) Pentru că A a crescut în casa lui Dionysos, care a fost predat lui Ino după moartea surorii ei Semele (Aroiios III , - ), Hera geloasă a trimis nebunie asupra lui A , într-o criză în care l-a ucis pe fiul său Learchus; Ino cu Melikertom s-a aruncat în mare (Оѵісі Мі IV - ) Vindecat de nebunie, A a aflat de la oracol că este destinat să întemeieze un oraș pe locul unde animalele sălbatice îi vor oferi băuturi răcoritoare În nordul Greciei, A a dat peste o haită de lupi, care au fugit, lăsând carnea oilor pe care le omorâseră În acest loc A a întemeiat o cetate numita Athamantius (Aroiios I , ) Considerând că Ino a murit, A s-a căsătorit cu Themisto, de la care a avut copii lui Orchomenes și Sphingius (Hyg Hab ) Aflând că Ino trăiește, A a urmat-o în secret Themisto, dorind să-i distrugă pe copiii lui Ino, ea și-a ucis din greșeală pe ai ei și s-a sinucis (Hyg Hab I) A - eponimul serialului orașe beoțiane În mitul despre A se remarcă motive de basm despre o mamă vitregă rea M V AFARETIDS (Asrosrtstboa), în mitologia greacă, fiii regelui messenian Afarey Idas și Linkey, veri ai Dioscurii Sunt participanți la vânătoarea Calido-n (Aroiios I , ), campania argonauților (I , ) Idas s-a remarcat prin forță și mândrie exorbitante (Aroii KhosI I - ), Linkei - fără precedent acuitatea vizuală, ferăstrău sub pământ și apă (Rіpsі Met X în continuare; Aroііоsi III , ) A a concurat cu de rudele lor Dioscuri din cauza mireselor și verilor lui Hy-laeira și Phoebe - fiicele lui Leucip, pe care Dioscuri i-au răpit cu forța din Mesenia și i-au luat de soții In plus au intrat A si Dioscurii o dispută privind împărțirea unei turme de tauri A a condus taurii în Messenia, dar Dioscurii au plecat în campanie și s-au întors pradă În timpul ambuscadă aranjată de Dioscuri, Idas l-a ucis pe Castor, iar Polydeuces l-a ucis pe Lyncaeus Dar Idas Polydeuces a lovit cu o piatră Pentru aceasta, Zeus l-a lovit pe Idas cu un fulger, iar Polydeuces s-a înălțat la cer nemuritor, şi şi-a împărtăşit nemurirea cu fratele său (Aroiios III , ; Ripsi Met X - ) Acest mit geamăn asociat cu ideea de eroism târziu, când rivalitatea cu zeii duce la pedeapsă și moartea eroilor îndrăzneți A T -G ATHENA (AѲtsѵa), în mitologia greacă, zeița înțelepciunii și a războiului drept pre-greacă originea imaginii lui A nu ne permite să dezvăluim etimologia numelui zeiței, doar pe baza datelor greacă Mitul nașterii lui A din Zeus și Metis („înțelepciunea”, greacă sheiiz, „gând”, „gândirea”) de origine târzie – perioada de înregistrare a olimpicului clasic mitologie Zeus, știind de la Gaia și Uranus că fiul său din Metis îl va lipsi de putere, și-a înghițit sotie insarcinata (Nez Teo§ - ) si apoi cu ajutorul lui Hefaestus (sau Prometeu), care s-a despartit capul cu securea, el insusi a nascut pe A , care i-a aparut din cap in plina lupta înarmat şi cu strigăt de război (Aroііоsi I , ) Din moment ce acest eveniment s-a petrecut parcă lacuri (sau râuri) Triton din Libia, A a primit porecla Capul Atenei Fragment al unei statui de pe frontonul estic al templului Athenei Aphaia de pe insula Aegina Marmură BINE î Hr e Munchen, Glyptothek Tritonide sau Tritogenea Nașterea lui A este descrisă în acest mit din punctul de vedere al mitologiei eroice perioada patriarhatului, în care principiul organizatoric masculin a fost deosebit de proeminent A este ca o continuare directă a lui Zeus, executorul planurilor și voinței sale Ea este gândul lui Zeus, desfăşurat în acţiune Treptat, maternitatea lui Metis capătă un aspect din ce în ce mai abstract și mai uniform caracter simbolic, astfel încât A este considerat produsul unui singur Zeus și își asumă funcțiile zeități ale înțelepciunii, așa cum le-a primit Zeus de la Metis A este una dintre cele mai importante figuri nu numai din mitologia olimpică, ci în semnificația sa este egală cu Zeus și uneori chiar Atena Pictură a unui lekythos cu figuri roșii de „artist Brigos” BINE - î Hr e îl depășește, înrădăcinat în cea mai veche perioadă de dezvoltare a mitologiei grecești – matriarhatul puterea si în înţelepciune ea este egală cu Zeus (Nez Tyeo§ ) Ea este onorata dupa Zeus (Hogai Carsh , - ) iar locul ei este cel mai apropiat de Zeus (Pigig Conv ) Alături de noile funcții ale zeiței puterii militare, A și-a păstrat independența matriarhală, manifestată în înțelegerea ei ca fecioară și apărători ai castității Vechiul trecut zoomorfic al zeiței este indicat de atributele ei - un șarpe și bufniţă Homer îl numește pe A „cu ochi de bufniță” (^Іаусоріз), imnul orfic (XXXII ) - „șarpe pestriț” A - patroana șerpilor (Ver § Aep II - ); în templul lui A din Atena, după Herodot (VIII ), acolo trăia un șarpe uriaș - gardianul acropolei, dedicat zeiței Originile înțelepciunii lui A în htonicul ei trecutul revine la imaginea zeiței cu șerpi din perioada creto-micenică O bufniță și un șarpe păzeau palatul Minotaurul din Creta și imaginea zeiței cu un scut al timpului micenian - prototipul olimpicului A Printre atributele indispensabile ale lui A se numără egida - un scut din piele de capră cu capul unei Meduse cu păr de șarpe, care posedă o mare putere magică, înspăimântă zei și oameni (Nosh II II - ) Numeroase informații despre trăsăturile cosmice ale imaginii lui A Nașterea ei este însoțită de o ploaie de aur (Pipsi VII - ), ea păstrează trăsnetele lui Zeus (Aessui Eshn ) Imaginea ei, așa-zisa paladiu, scăpat din cerul (de unde A Palla- Da) După Herodot (IV ), A este fiica lui Poseidon și a nimfei Tritonida Identificat A cu fiice Kekrop - Pandrosa („tot umedă”) și Aglavra („aer-luminos”) sau Agravla („brazdă de câmp”) Arborele sacru al lui A era măslinul A măslinele erau considerate „copaci ai sorții” (Rip Maѣ Yzі XVI ), iar A însăși a fost considerată soartă și Marea Zeiță Mamă, care este cunoscută în mitologia arhaică ca părinte și distrugător al tuturor viețuitoarelor (cf raționamentul lui Apuleius despre Minerva Cecropică și ea ipostaze, Mei XI ) Puternică, teribilă, zeiță cu ochi de bufniță a arhaicului, proprietara egida, A în perioada mitologiei eroice își îndreaptă puterea să lupte cu titanii (Hyg Eab ) și uriașii Împreună cu Hercules A ucide unul dintre uriași, pe celălalt îngrămădește insula Sicilia, pe al treilea dezlipește pielea și o acoperă cu trupul său în timpul luptei (Aroiob I , - ) Ea este ucigașul Medusei Gorgon și poartă numele „ucigatorii de gorgone” (Eig Іop - , ) A cere reverență sacră, nu una nici un muritor nu o poate vedea Există un mit despre modul în care a lipsit de vederea tânărului Tiresias (fiul ei Preferatul lui Chariklo), când i-a văzut accidental abluția Privind pe tânăr de vedere, A în acelaşi timp l-a înzestrat cu un dar profetic (Aroiob III , ; Saiiit Nutp V - ) Mare a fost furia ei pe Arachne, care îndrăznea să pună la îndoială evlavia zeilor A clasic este înzestrat cu o ideologică functii de organizare misiuni: ea patronează eroii, protejează ordinea publică etc Ea stabilește regatul Cadma îi ajută pe Dakai și pe fiicele sale, precum și pe Perseus, un descendent al lui Danae, care a ucis-o pe Medusa (Aroiob II , ; Ovib Mei IV în continuare) Zeus l-a trimis pe A să-l ajute pe Hercule și el a scos din Ereba câinele zeului Hades (Nosh II VIII - ) Zeița îi protejează pe Tydeus și pe fiul său Diomede, pe care dorea să-i facă nemuritoare, dar ea a abandonat acest plan, văzând cruzimea sălbatică a lui Ti-dey (Aroiob III , ) Preferatul lui A era Ulise, un erou inteligent și curajos În poeziile lui Homer (în special Odiseea) nici un pic evenimentul cel mai puţin important nu este complet fără intervenţia lui A Ea este principala apărătoare a grecilor ahei şi un dușman constant al troienilor, deși cultul ei a existat și în Troia (Nosh II VI ) A -apărătorul grecului orașe (Atena, Argos, Mega-ry, Sparta etc ), purtând numele „apărătorul orașului” (Nosh II VI ) O statuie uriașă a lui A Promachos („luptător frontal”) cu o suliță strălucind în soare, împodobea acropola în Atena, unde templele Erhtheion și Parthenon au fost dedicate zeiței Principalele epitete ale lui A , dotate funcții civile - Polia-da ("orașul") și Poliuhos ("orașul") monument glorificarea înțeleptului conducător al statului atenian, întemeietorul Areopagului, este tragedia lui Eschil „Eumenide” A este întotdeauna considerată în contextul meșteșugului artistic, al artei, al măiestriei Ea ajuta olari (Nosh În stânga este Athena Lemnia copie romană Dintr-un original al lui Fidias (c î Hr ) Marmură Dresda, colecție de sculpturi În centru se află Athena Varvakion copie romană secolul al III-lea deci statuia Atenei Parthenos Phidias ( î Hr ) Marmură Atena, Muzeul Național În dreapta este o statuie modernă a Atenei pe frontonul clădirii parlamentului c Viena În stânga este Atena sprijinită de o suliță Marmură Bine do n e Atena, Muzeul Acropolei În dreapta este Atena Lemnia Reconstrucție statuie a lui Fidias pe Acropola din Atena (c î Hr ) Dresda, Sculpturnoe asamblare Erschg ), țesători (Not ( VII - ), aci (Raiz X , ), constructor al navei Argonauților (Aroii Shkkhi I ), către oamenii muncitori în general (Nez Orr - ) și se numește Ergana („muncitor”) ( opK g § ), patrona meşterilor (Piai le ^ XI ) A l-a ajutat pe Prometeu să fure foc din forja lui Hefaistos (Muiii Vai I ; II - ) Creațiile ei proprii sunt creații autentice artă, cum ar fi, de exemplu, o mantie țesută pentru eroul Iason (Aroii Shkhi I - ) A atribuit invenţia flautului şi învăţătura lui Apollo de a-l cânta (Pliurb Beschiz ) Una dintre atingerile ei suficient pentru a face un bărbat frumos (ea l-a înălțat pe Ulise cu o tabără, înzestrată cu creț păr, îmbrăcat cu forță și atractivitate; Notă Despre VI - ; XXIII - ) Ea a înzestrat Penelope în ajunul întâlnirii soților cu o frumusețe uimitoare (XVIII - ) A - zeița înțelepciunii, Democrit o considera „rezonabilă” (rygopesiz, B Biez) Înțelepciunea lui A este diferită de înțelepciunea lui Hefaestus și Prometeu, se caracterizează prin înțelepciunea în treburile statului (Piai Proi ) Pentru antichitatea târzie A este zeița – patrona orașului) Ei i-au fost dedicate sărbători agricole: proharistierii (în legătură cu germinarea pâinii), plinteria (începutul recoltei), areforie (darea de rouă pentru culturi), callinteria (maturarea fructelor), skyrophoria (aversiune la secetă) În timpul acestor festivități a avut loc o spălare a statuii lui A , tinerii au depus un jurământ de serviciu public zeiței General natura era sărbătoarea marelui panathenaic - apoteoza A -înțelepciunii de stat Fondator Erichthonius era considerat un panathenaic, Tesei era considerat un convertor Solon a aranjat panathenaic anual, cele mari au fost stabilite de Peisistratus Pericle a introdus concursuri în cânt, cântând la citara și la flaut Pe panathenaic s-au făcut sacrificii lui A şi a avut loc transferul peplosului zeiţei pe care La Roma, A a fost identificat cu Minerva Festivitățile romane din Minerva sunt dedicate celor două mari un fragment din „Postul” lui Ovidiu (III - ; VI - ) De-a lungul antichității, A rămâne dovezi ale puterii de organizare şi direcţionare a minţii, care ordonează cosmicul şi viaţa publică, gloriind fundamentele stricte ale unui stat bazat pe democratic legislație A F Losev Imaginea lui A a găsit reflectare în multe monumente semnificative ale sculpturii grecești Gigant statuia crizoelefantina „A Parthenos" Phidias, situat la Atena în Partenon în î Hr e , nu păstrată și cunoscută nouă din mai multe exemplare reduse (de exemplu, „A Varvakion” din Atena) Un număr de replici ale unei alte statui de Fidias, „A Lemnia”; la al treilea A pro machos" se întoarce poate „A Medici” la Luvru Aproximativ zece replici ale statuii lui A din grupul „A Și Marsyas" Miron De asemenea, larg cunoscute sunt A din Velletri” şi „A Giustiniani” Conservat numeroase figurine ale zeiței (de exemplu, „B , eliberând o bufniță din mâini”) Scene separate de mituri despre A găsit reflectare în plasticitatea reliefului templelor; de exemplu, grupul cu mai multe cifre de la est Frontonul Partenonului înfățișează nașterea lui A din capul lui Zeus, pe frontonul vestic, disputa lui A cu Poseidon pentru stăpânirea pământului Aticii A apare adesea în scene de gigantomahie (fronton Hekatompedon pe Acropole din Atena, c î Hr e ; friza altarului din Pergamon, c î Hr e ), în scene cu Hercule (metopa templului lui Zeus din Olimpia, mijlocul secolului al V-lea î Hr : zeița ajută eroul să se mențină bolta cerului), etc Au venit reliefuri separate (de exemplu, „B , sprijinit pe o suliță” din atenianul acropole, ca î Hr e ) Scenele dedicate nașterii lui A erau obișnuite în pictura în vază grecească, participarea ei la gigantomahie și războiul troian, o dispută cu Poseidon Sunt imagini cu A pe fresce din Pompei În Renaștere, A este înfățișat în conformitate cu arta antică isprăvile ei în gigantomahie Stânga - Hercule și Atena Fragment din pictura kylik Duris cu figuri roșii BINE î Hr e Munchen, Muzeul de artă antică aplicată În dreapta este Atena Detaliu al unui tablou cu amforă cu cifre roșii artist berlinez - î Hr e Basel, Muzeul de Antichități a fost principiul indivizibilității minții cosmice (Rioi VI , ) și un simbol al unei lumi cuprinzătoare înțelepciunea (Pgosi Nutp VII), astfel calitățile ei sunt puternic opuse revoltei și extazului lui Dionysos Ca legiuitor și patron al statului atenian, A era venerat - Phratria („fratern”), Bulaya („consilier”), Soteira („salvator”), Pronoia („văzător”) Deși cultul lui A a fost răspândit în toată Grecia continentală și insulară (Arcadia, Argolis, Corint, Sikyon, Tesalia, Beotia, Creta, Rodos), A era venerat mai ales in Attica, la Atena (numele orasului) Grecii au asociat Atena cu =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =P= MITOLOGIA POPORULUI AFRICAN Aproximativ ~ Atena Imagine în relief pe un platou de argint in n e Berlin, Stat muzee tradiție - în armură și coif - în lucrări de natură alegoric Într-un număr de scene, inclusiv în extrem de popular în secolele XV-XVII compoziții cu mai multe figuri „Parnassus” (vezi art Apollo), la care se învecinează cu scenele Minervei printre Muze (tablouri de N Poussin, C Lorrain etc ), apare A personificarea înțelepciunii A simbolizează și triumful rațiunii („Minerva învinge ignoranța” A Spranger, „Regatul Minervei” de A Elsheimer), virtute și castitate („Pallas și Centaurul” de S Botticelli, „Victoria virtuții asupra păcatului” de A Mantegna), lumea („Minerva și Marte” de J Tintoretto, P Veronese și alții) A acţionează atât ca patronă a ţesăturii, cât şi ca personificare a lunii martie (o tradiție moștenită de la romani) în imaginile anotimpurilor Acces direct la miturile despre A în pictură este destul de rară, în principal în scenele asociate cu astfel de personaje precum Arachne, Hercule, Paris Există cazuri rare de întruchipare a imaginii ei în Europa plastic („Minerva” de J Sansovino) În arta muzicală și dramatică, miturile despre A au servit drept intriga pentru libretul câtorva lucrări din secolele al XVII-lea și al XVIII-lea (în principal de natură alegoric), inclusiv operele „Nașterea lui A " A Draghi; „Minerva” de R Kaiser; Palas și Marte de M Grimani; „Pallas triumfător” F A Conti; cantate „Disputa lui Pallas și Venus” de L Caldara și „Pallada” de P V Guglielmi AFRASIAB: ) în mitologia iraniană (în farsi) liderul Turanilor, cei mai mari dușmani ai credinței Zarathushtra, care a purtat războaie continue cu iranienii În „Avesta” A , numit Frangrasyan, intenționează să fure aureola regală (khvarno, farn), care s-a scufundat pe fundul lacului Vorukash și întreabă Ardvisur Anahita sa-l ajute Dar ea refuză cererea lui ("Yasht" V) Scoţându-şi hainele, el de trei ori se scufundă în lac pentru a prinde bolnavii, dar fără succes (XIX) Conform legendelor ulterioare (în special în Shahnameh), A , fiul lui Pashang, provine din clanul Tura, care l-a ucis cu trădătoare pe strămoșul iranienilor stabiliți Eraj și a fost ucis pentru aceasta de nepotul lui Eraj Manu- franjuri Acesta a fost motivul pentru care a început războiul turanilor împotriva iranienilor Odată cu aderarea în Iran dinastie legendară Lupta Keyyanid a nomazilor turani este condusă de A , regele vrăjitor rău, care acționează ca răzbunător pentru decedat Tour Organizand un raid de jaf asupra Iranului, A ucide pe unul dintre regi (predecesorii dinastia Keyyanids) Navzar (în „Avesta” - Naotar) și captivează eroii iranieni Sunt salvați din captivitate cu ajutorul fratelui virtuos al lui A – Agreras (în „Avesta” – Agrerat), pentru care A îl execută iranieni reușește să alunge trupele lui A și să stabilească o pace temporară, dar lupta continuă mai departe din cauza trădării lui A Din partea iranienilor, această luptă este condusă de Rustam, care a devenit el însuși o victimă a trădării lui A posesiunile vasalului A - Regele Samangan, Rustam se indragosteste de fiica sa, care din Rustam dupa el plecare, se naște frumosul erou Sukhrab După împlinirea vârstei majoratului, începe Sukhrab servește lui A Ascunzând numele tatălui său de Sukhrab, A îl trimite la luptă unică cu Rustam, iar Sukhrab moare de mâna tatălui său, care l-a recunoscut prea târziu O soartă similară se întâmplă Bătălia de la Kai Khusrow cu Afrasiab Miniatură Ser secolul al -lea fiul șahului iranian Siyavush, născut din fiica unui alt frate A - ticălosul Garsivaz ofensat tată, Siyavush pleacă la A Mai întâi îl întâlnește cu afecțiune, îi dăruiește fiica lui Farangis și încredințează administrarea zonei vasale, dar apoi insidios, cu ajutorul unui asasin trimis îl distruge Acesta servește drept pretext pentru un nou război cu iranienii, care răzbună moartea lui Siyavush fiule Siyavusha, neprihănitul șah al Iranului Kai Khusrow, împreună cu Rustam, duc acest război la un final victorios A încearcă să se ascundă după ce a fost învins în apele lacului Zarra, dar iese la strigătele fratelui său Garsivaz, fiind bătut de iranieni Pustnicul Humamm îl ucide pe A virtuosul Kai Khusrow se eliberează de captivitatea fiului său A Jahnu, îi dă acestuia tronul tatălui său și stabilește pacea între Iran și Turan În textele secolului al X-lea (M Nershakhi, Istoria Buharei, traducere rusă, ) A acționează ca un vrăjitor care aparține la urmașii regelui Nuh (noe biblic) și trăiește două mii de ani A își ucide ginerele Siyavush ÎN de doi ani A , care s-a stabilit în satul fortificat Ramtin (modernul Ramitan, lângă Bukhara), rezistă asediului trupelor lui Kai Khusrow, fiul lui Siyavush (care a venit cu o armată mare la pentru a răzbuna uciderea tatălui său) Dar Kai Khusrow îl posedă pe Ramtin și îl ucide pe A Mitul luptei liderul Turanilor A împotriva iranienilor reflectă raidurile istorice reale ale iranianului nomad (și mai târziu turci) triburile la așezările comunităților agricole iraniene I S Braginsky ) În mitologia turcilor, azeri, uzbeci, turkmen A este un personaj de origine iraniană, progenitorul popoarelor de limbă turcă, regele turcilor, eroul, conducătorul triburilor turcești, a făcut raiduri agresive asupra vecinilor Imaginea lui A a încorporat trăsăturile unui număr de similare personaje din mitologia turcilor (în special, strămoșul turcilor Alp-Er-Tong, care a fost venerat până la până în secolul al XI-lea) Karakhanizii și Seljukizii provin din A Într-o serie de izvoare medievale este dat un mit despre încercarea lui A de a evita moartea Una dintre variantele sale spune că A a construit o cetate cu ziduri înalte de oțel, zidând toate crăpăturile și intrările în ea Pe grinzi de oțel erau soare, stele și lună artificiale suspendate A a făcut sacrificii zeiței frumuseții și puterii Ardvisura Anahita, sperand ca ii va acorda nemurirea Dar într-o zi, mergând în artificial lui grădină iluminată, A l-a văzut totuși pe îngerul morții sub forma unui om cu piele întunecată și o față rea și moartea l-a cuprins MITOLOGIA POPORALELOR AFRICANE, un complex de reprezentări mitologice comune printre popoarele care locuiesc pe continentul african la sud de Sahara Tipuri de sisteme diferite A n m sunt determinate în principal de tipul sau caracterul personajului central în jurul căruia mituri și reprezentări mitologice, strămoși atunci tematici sau antropomorfi, lideri sau regi zeificati, fierari MITOLOGIA POPORURILOR AFRICANE =h="=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =n=i | =n=p= tsy, zeități ale soarelui, pământului, tunetului, spiritelor și zeităților apei etc Aceste personaje mitologice înzestrat cu funcțiile de progenitor, demiurg, erou cultural și adesea de șmecher (ceea ce este mai ales caracteristice mitologiilor arhaice - boșmanii, hotentoții și alții, vezi Tzagn, Hatsi-Eibib) ÎN mitologii dezvoltate (Yoruba, Dahomey etc ), unde panteoane politeiste şi există o separare a funcțiilor zeităților, șmecherul acționează ca un personaj independent (Legba) Sunt reflectate reprezentări totemice (strămoși totemici, eroi culturali zoomorfi) mai ales în mitologiile arhaice Cu toate acestea, ele se găsesc în relicve individuale și în multe etape ale sistemelor mitologice de mai târziu (cf Aido-Khvedo și alții) În mitologiile unde importanță primordială este dobândită de o zeitate cerească, un tunetist, un erou cultural zoomorf devine un asistent, un mesager al divinității supreme (de exemplu, în miturile lui Yao, un cameleon la ordin Mulungu i-a învățat pe oameni cum să facă foc etc ) * Manifestarea totemică modificată reprezentare- Strămoş Lut cultura Sao N'Djamena, Muzeul Național În mitologiile ulterioare, se utilizează numele animalelor totem ca epitete („nume elogioase”), care sunt înzestrate cu zei, strămoși divinizați, conducători, regi (epitete Mwari, zeități Shona, - „elefant”, „babuin mare”; unul dintre epitetele lui Nya-me, zeitatea Ashanti, - „păianjen mare”, etc ) Mitologia popoarelor din Mezhozero, bazinul Congo, Sudanul de Vest, care s-a dezvoltat cultul strămoșilor regali, absorbind și elemente de totemic credințe: strămoșii dinastiei regale au fost atribuiți originii „animale” fundal U (Dahomey) membrii familiei regale erau numiți copii ai leopardului (Agassuvi; vezi mitologia Dahomey în Art ) Răspândit în A n m a avut idei despre strămoșii generici antropomorfi, acționând ca un demiurg, progenitor, erou cultural (cf personaje mitologice - Mukuru Herero, Unkulunkulu Zulu, Morimo Sutochwan, Mbori Azande) Uneori ancestral și cultural eroii sunt, de asemenea, înzestrați cu funcțiile și atributele unei zeități a tunetului, a unui tunet (cf Mvari la Shona și Mulungu printre popoarele vorbitoare de bantu din Africa de Est) În mitologiile popoarelor care au diferențierea socială, și mai ales printre creatorii statelor de clasă timpurie (în interfluviu Limpopo - Zambezi, în Marea Mediterană, în Sudanul de Vest, în bazinul Congo), personajul central el devine un conducător îndumnezeit, un conducător, un strămoș regal îndumnezeit care acționează ca primul om, iar ca erou cultural (a dat oamenilor foc, apă, cereale utile etc , a introdus meșteșugurile, Spiritul apei Ijo masca din lemn Nigeria Londra, British Museum = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | AFRODIT ritualuri etc ) Tendința de a contopi miturile zeităților și ale eroilor culturali cu cele ale liderilor și regii pot fi văzuți clar în mitologia Gandei Tradițiile și legendele lor circulă regele îndumnezeit al lui Kintu, care este cel mai dezvoltat tip al primului strămoș - cel cultural erou Sacralizarea puterii regale este, de asemenea, caracteristică popoarelor dezvoltate din Africa de Vest Stat religia anticului Benin era cultul strămoșilor regali; spiritele strămoșilor regali erau venerate ca zeități comune în statul Ashanti (vezi mitologia Ashanti), precum și printre popoarele din Mezhozero (Riangombe, Gi-hanga, Kigwa), Sudanul de Est (Ni-kang), etc Caracteristic pentru A n m zeități care personifică fenomene naturale, corpuri cerești etc luna (Khaine) și soarele (Ishoko) acționează ca personaje centrale - demiurgi, eroi culturali Există mituri despre zeitatea solară în rândul cuplului (Izuwa, care l-a înlocuit pe zeul mai vechi - creatorul lumii Kiumbe), al meu (Wende, sau Wende), kumbi, sukuma (Liova, sau Liuba, care este un demiurg) etc un număr de popoare, zeitățile antice ale soarelui au fost înlocuite treptat cu altele noi, au existat în paralel cu le-au dat locul lor, transferându-și funcțiile unor noi zeități (de exemplu, mbugwe numesc soarele) în numele zeității Mulungu, prin aceea că Mulungu este strâns asociat cu soarele - rugăciunile pentru sănătate sunt adresate ca el și la soare) Adesea, numele soarelui este adăugat la numele zeității ca „laudă” (de exemplu, printre Nyamwezi are epitete ale zeității cu un epitet care denotă „soarele” - Kazyo-ba, Lyuba, Limi) Personificarea ploii, furtunile sunt zeități ale tunetului (Leza - printre popoarele din partea superioară și mijlocie Zambezi, Zambia și sudul bazinului Congo, Ngai - printre Kikuyu și Kamba, Dengdit - printre Dinka etc ) Apărând ca o personificare a fenomenelor naturale atmosferice, zeitățile tunetului au fost modificate sub influența ideilor asociate cu cultul strămoșilor Pe de altă parte, primii strămoși au fost înzestrați trăsături care sunt caracteristice oamenilor-tunet Prin întrepătrunderea și contopirea acestor idei s-a dezvoltat un singur tip mitologic de strămoș al tunetului Adesea, o zeitate cerească asociată cu o zeitate pământească sunt caracterizate ca progenitori: ei dau naștere la soarele, luna etc (Nyame și Asase Afua în mitologia Ashanti, Obashi-bsa și Obashi-noi în miturile lui Ekoi, Chi și Ale - Igbo, Ete Abasi și Eka Abasi - Ibibio etc ) În sistemele mitologice ale unor popoare (Dogon, Bambara), zeitățile și spiritele apei joacă rolul principal rol în crearea și organizarea universului (cf Faro și Nommo) În mitologiile popoarelor care au atins un înalt nivel de statalitate, politeiste panteon de zei - în mitologiile din fundal, Yoruba, Benin, Ganda etc Panteonul este condus de o zeitate, respectate de grupul de conducere Cu toate acestea, adesea primatul lui este nominal, deoarece „secundar” zeitățile care acționează ca copiii sau servitorii săi își păstrează domeniul de activitate și funcțiile lor De regulă, caracteristicile șefului panteonului sunt foarte vagi (spre deosebire de cele subordonate lui zeități), adesea este un fel de zeitate abstractă „cerească” (ceus oilosis), legătura sa cu natura fenomenele sunt slab exprimate Conducătorul panteonului acționează adesea ca strămoș regal sau mare preot (cf Olorun, Imana, Katonda, Vamara) În stânga este spiritul morților Mască metalică Bakot Congo În dreapta - o mască de lemn a unei societăți secrete Bundu u mende Sierra Leone Mască din lemn Maconde Mozambic Stuttgart, Muzeul Linden Un număr de popoare din Africa de Vest (do-gona, bambara, mine, zmeură, bozo, kuru mba etc ) reprezentările mitologice s-au conturat în sisteme mitologice care se disting printr-o mare complexitate, cu simbolism dezvoltat În crearea acestor mitologii „secundare”, un rol important aparține instituției preoțești, sistemului societăților secrete Acest material mitologic, care a devenit subiectul cercetării lui M Griol şi şcoala sa, ridică deseori îndoieli din cauza neobişnuităii sale, în caracteristici vizibile în comparație cu materialul mitologic african, înregistrate anterior de misionari, etnografi, călători Reprezentările mitologice pătrund în diferite genuri ale folclorului african, caracterizat printr-un grad mare de arhaism, încă o legătură vie cu mitologia În special, în eroul epic african este în mare parte mitologic (vezi Sudika-Mbambi, Sundyata, Faran, Lianja) Vezi și articole: Mitologia Bambara, Mitologia Benin, Mitologia boșmanilor, Mitologia Ganda, Mitologia Dogon, Mitologia Yoruba E S Kotlyar AFRODITA (Asrrobіtgi), în mitologia greacă, zeița iubirii și a frumuseții Zeița Asiei Mici origine Etimologia acestui nume de zeiță non-greacă nu este clară Există două versiuni originea lui A : după unul - mai târziu, ea este fiica lui Zeus și Dione (Nosh II V ); conform altuia (Nez Tieo§ - ), ea s-a născut din sângele lui Uranus castrat de Kronus, care a căzut în mare și spumă formată; de unde așa-numitul etimologia populară a numelui ei este „născut din spumă” (din greacă asrrbd, „spumă”) iar una dintre poreclele ei – Anadyomene – „a apărut la suprafața mării” Mitul reflectă vechiul originea divină a zeiţei, care DESPRE AFRODIT | = | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= Afrodita pe o lebădă Fragment din pictura kilik-ului cu figuri roșii a „meșterului Pistoxen” BINE î Hr e Londra, British Museum este confirmată și de mesajul lui Hesiod, că împreună cu A din sângele lui Uranus, Erinyes și giganți (deci, A este mai în vârstă decât Zeus și este una dintre forțele htonice primare) A avea funcțiile cosmice ale celor puternici, pătrunzând în întreaga lume a iubirii Aceasta este inspirația ei, pentru totdeauna începutul tineresc este descris de Lucretius în poemul „Despre natura lucrurilor” (I - ) A s-a prezentat ca o zeiță fertilitate, primavara vesnica si viata De aici și epitetele zeiței: „A în grădini”, „grădină sacră”, „A V tulpini", „A în pajiști” Ea este întotdeauna înconjurată de trandafiri, mirt, anemone, violete, narcise, crini și însoţit de carite, op (vezi Munţii) şi nimfe (Nosh II V ; Ob XVIII ; Nutp Nosh VI în continuare) A a fost glorificat ca dând abundență pământului, vârf („zeița munților”), însoțitor și ajutor bun în înot („zeița mării”), adică pământul, marea și munții sunt îmbrățișați de puterea lui A Ea este zeița căsătoriilor și chiar a nașterii (Riz I , ), precum și „hrănitor pentru bebeluși- Afrodita Fragment din pictura kylix-ului cu cifre roșii „de către artistul Liander” BINE î Hr e Florenţa, Muzeul Arheologic nitsa Puterea iubirii lui A este supusă zeilor și oamenilor Numai Athena, Artemis și Hestia sunt în afara controlului ei (Nutp Not IV - ) În originea sa răsăriteană, A este apropiată și chiar identificată cu Astarte fenician, Ishtar babilonian-asirian, Isis egipteană La fel ca aceste zeițe estice ale fertilității, A apare (IV în continuare) însoțit de o suită de animale sălbatice - lei, lupi, urși, liniștiți dorința de dragoste infuzată în ei de zeiță În fragmentul supraviețuitor al tragediei lui Eschil „Danaids” ( g § ) A acţionează şi ca zeiţă a fertilităţii Cu toate acestea, în Grecia, aceste trăsături din Asia Mică ale zeiței, aducând-o și mai aproape de zeița-mamă și Cybe-loy, devin mai moale Deși ministerul lui A purta adesea caracter senzual (A a fost considerată chiar zeița getters, ea însăși era numită hetero și curvă), treptat zeiţa arhaică cu sexualitatea ei elementară şi fertilitatea s-a transformat în cochetă și jucăușă A , care i-a luat locul printre zeii olimpici Acest A clasic este fiica lui Zeus și Dione, nașterea ei din sângele lui Uranus este aproape uitată În Imnul Homeric (VI), zeița apare din spumă de mare aerisită lângă Cipru (de aici A - Cyprida, „cyproborn”) Munți în aur diademele o încoronează cu o coroană de aur, o împodobesc cu un colier și cercei de aur, iar zeii, la vedere „Încoronat de violet” A se minunează de farmecele Citerai (cultul lui A era răspândit și pe insula Cythera) și sunt înflăcărați de dorința de a o lua de soție Soțul lui A este Hephaestus - cel mai priceput maestru și cel mai urâtă printre zei Hephaestus cu picioare șchiop lucrează la nicovalele din forja sa, iar Cyprida, găzduindu-se dormitor, pieptănă buclele cu un pieptene de aur și primește oaspeți - Hera și Atena (Aroii Shusi III - ) Dragostea lui A a fost molestată de Poseidon și Ares O serie de surse vorbesc despre dragostea lui Ares și A și sunt numite copii din această căsătorie nelegitimă: Eros și Anteroth (evident simbolism elenistic târziu), precum și Deimos, Phobos („frica” și „groarea” sunt sateliții lui Ares) și Harmony (Nez Tieo§ - ) Inițial Eros - o zeitate cosmică, un produs al haosului ( în continuare), în mitologia olimpică a devenit fiul lui A Parmenide scrie despre nașterea lui Eros: „Primul dintre toți zeii Afrodita a creat Erosul”, subliniind tocmai puterea creatoare independentă a zeiței iubirii În literatura târzie (Aroii Shusi III - ) Eros se dovedește a fi mult mai puternic decât mama lui și, în ciuda copilăriei, îl împinge pe A , devenind tovarășul ei constant, un băiat înaripat înarmat cu un arc și săgeți care inspiră Dragoste Hermafrodita (numită și Afrodita) este considerat fiul lui A din Hermes Ca și alți zei olimpici, A patronează eroi, dar acest patronaj se extinde numai pe tărâmul iubirii Ea promite lui Paris dragostea Elenei (Aroiios erii III ) și le monitorizează puterea unire, suportând certarea din gura Elenei (Nosh II III - ) A încearcă să se amestece în evenimente militare sub Troy, fiind un protector cu principii Troieni, împreună cu astfel de zei de origine Malaya precum Apollo, Ares, Artemis Ea salvează Parisul în timpul duelului cu Menelau (III în continuare) Ea intervine în bătălia în care își înfăptuiește isprăvile lui Diomede și încearcă să-l scoată din luptă pe eroul troian Eneas - fiul său din iubitul Anchise (V - ) Cu toate acestea, Diomede o urmărește pe zeiță și o rănește în mână (V - ), așa că că Eneas este ridicat de Apollo, acoperindu-l cu un nor negru Ares pe carul lui de aur îl livrează pe A în Olimp, unde mama ei Dion o îmbrățișează (V în continuare) A ridiculizează Hera şi Atena este adversarul ei constant (V - ), iar Zeus, zâmbind, o sfătuiește pe fiica ei să nu se angajeze în război, dar aranjează căsătoriile (V în continuare) A cu plăcere inspiră sentimente de dragoste în oameni și se îndrăgostește ea însăși, înșelarea unui soț infirm Chiar și Hesiod, care a dat atât de vechi Venus Melosskaya Marmură BINE î Hr e Paris, Luvru = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și Afrodita Nașterea Afroditei, nimfe lângă ea Așa-numitul relief tronul lui Ludovyza Marmură, - î Hr e Roma, Muzeu național Afrodita și erotica Un fragment din pictura lekifului din Apulia BINE î Hr e Toronto, Muzeul Regal Ontario Genealogia lui A îi atribuie funcțiile obișnuite ale dragostei - fericirea dulce a iubirii, râsului, zâmbetelor, înşelăciune, „bucuria îmbătătoare a îmbrăţişării” (Nez Tieo§ în continuare) În imnul homeric (IV) este înfățișat A îndrăgostit de eroul troian Anchises, iar această iubire este prezentată în spiritul luxului și al sofisticatului picturi ale vremii ulterioare, deși A însăși este înzestrată cu trăsăturile unei amante matriarhale, în fața căreia se simte toată nesemnificația principiului masculin, ca și în povestea dragostei lui A pentru Adonis, o poveste asemănătoare Cybele și Attis În epopeea homerică, A capătă trăsături și atitudine din ce în ce mai cochete față de ea afectuos ironic Odiseea spune povestea de dragoste a lui A și Ares: în timpul întâlnirii lor cu viclenie plase înlănțuite invizibile pentru ochi la patul Hephaestus - soțul legal al lui A , iar în această formă au apărut înaintea zeilor care râde, cărora ei înșiși nu le-ar deranja să ia locul lui Ares Eliberat Hephaestus, la cererea lui Poseidon, îndrăgostiții s-au despărțit imediat Ares s-a repezit în Tracia, iar A mai departe Creta la Paphos, unde a fost scăldat și frecat cu uleiul nepieritor al Charitei (VIII - ) Deși aspectul A clasic încă inspiră groază (Nosh II III ), este în mod constant denumit „aur”, „frumos căsătorit”, „dulce-dulce”, „multi-aur”, „cu ochi frumoși” Rudimentul arhaicului Demonismul zeiței este centura ei, pe care i-a dat-o Herei pentru a-l seduce pe Zeus În această centură dragoste încheiată, dorință, cuvinte de seducție, „totul este conținut în ea” (XIV - ) Acesta este un fetiș străvechi înzestrat cu putere magică care cucerește până și pe marii zei A este dedicat imnului poetei Safo ( ), în care zeița este numită „pestriță” și „intrigi de țesut”; pe un car de aur tras de vrăbii, ea se grăbește din casa lui Zeus pe pământul negru și este gata să devină un aliat pentru poetesa din întâlnire de dragoste Ajutându-i pe cei care iubesc, A îi urmărește pe cei care resping iubirea (ea a pedepsit cu moartea Hippolyta și Narcissa, au inspirat dragoste nefirească pentru Pasi-fae și Mirra, și Gipsipylus și femei lemnos înzestrate cu un miros dezgustător) Venus Felix cu fiul ei Cupidon Afrodita din Capitoline Afrodita din Arles și - Roman copii din marmură, din originale grecești de Praxiteles ( - î Hr ) - Roma, Muzeele Vaticanului, - Roma, Muzeele Capitoline, - Paris, Luvru AFRODIT | = | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= Platon în „Sărbătoare” aparține opoziției lui A Urania („ceresc”) și A Pandemos („la nivel național”) Deși vechiul A din sângele lui Uranus a purtat cu greu spiritualitate, acesta regândită de Platon ca fiind cerească în legătură cu originea din cer – Uranus A Pandemos pentru Platon este vulgar, accesibil și de înțeles oricui, nu atât de vechi și nu are legătură cu cerul, ci fiica lui Zeus și nesemnificativ Dione Herodot relatează despre venerarea lui A Urania în Siria (I ), în Persia (I ), la arabi (III ) și chiar la sciți (IV ) Xenofon (Cons VIII ) și Pausania (I , ) menționează templul lui A Urania din Atena Templul A Urania de pe insula Cythera era considerată printre eleni cea mai veche și cea mai sacră; statuia zeiței era din lemn și înfățișa o zeiță înarmată (Riz III , ) A Pandemos avea și propriul ei templu pe acropola ateniană Pausania relatează că venerarea ei a fost introdusă de Tezeu, „când a adus toate Atenieni de la case rurale la un singur oraș ”(I , ) Aici este subliniat destul de clar sensul național al cultului A Venus cu o oglindă Pictură de D Velasquez Londra, National Gallery Numeroase sanctuare ale lui A se aflau în alte regiuni ale Greciei (Corint, Beotia, Mesenia, Ahaia, Sparta), pe insule - Creta (în orașul Paphos, unde se afla templul, care avea un semn grecesc comun sens, și de aici porecla A - zeița Paphos), Cythera, Cipru, Sicilia (de la Muntele Erike - porecla Erikinia) A a fost venerat în special în Asia Mică (în Efes, Abydos), în Siria (în Byblos, aceasta este dedicată tratat al lui Lucian „Despre zeița siriană”) La Roma, A era venerat sub numele de Venus și era considerat progenitorul romanilor prin fiul ei - troianul Eneas, tatăl lui Yul - strămoșul legendar al familiei Iulius, căruia îi aparținea Iulius Caesar Prin urmare, Venus este „genul de mamă a lui Aeneev” (big II) - Patron constant al lui Eneas, nu numai lângă Troia, ci mai ales după sosirea lui în Italia (Veg ^ Aep ), este glorificată mai ales în epoca principatului lui Augustus A F Losev Imaginile sculpturale antice ale lui A sunt numeroase; în arta zeiţei arhaice şi clasice a apărut în ținută, începând din secolul al IV-lea î Hr e - pe jumătate gol sau complet gol T n "Vepiz S- epeigix" (Paris, Luvru) este o copie romană a unei statui grecești din a doua jumătate a secolului al V-lea î Hr e , probabil A în grădini” de Al-Kamen "A de la Palazzo Lazzeroni” este, probabil, o copie a lucrării Agoracrit sau atelierul său (a doua jumătate a secolului V î Hr ) La originalele grecești din secolul al V-lea î Hr e urca "A din Lyon” și „A din Frejus” (ambele la Luvru) "A Knidos" Praxiteles este cunoscut din peste copii; statuia a servit drept prototip pentru multe lucrări celebre din perioada ulterioară („A Medical”, „A Capitoliul etc ) La o altă statuie a lui Praxiteles - „A Kosskaya” se ridică, se pare că „A din Arles În „A din Capua" vezi o copie a operei lui Lisip A ajuns la noi mai multe statui autentice ale sculptorilor greci din epoca elenistică, printre care „A Kirenskaya" (secolele - î Hr ), "A Melian” (c î Hr ) Trebuie menționat și Baia A Doydalsas (sec III î Hr ), cunoscut din mai multe exemplare, „A Callipygu”, șeful lui A din Pergam etc Printre reliefurile grecești – relieful așa-numitului tronul lui Ludovi-zi cu o scenă înfățișând nașterea zeiței A adesea descris în pictura grecească în vază, în special în scenele „judecății lui Pari- Scăldat pe Afrodita Copie romană a unui original grecesc Marmură Paris, Luvru sa ", precum și cu Hephaestus, cu Helen și Mene-lai (în scenele întâlnirii soților după războiul troian) și alte personaje În frescele pompeiene există o altă poveste: „Ares și A ” Vezi și Adonis Scene din miturile despre A se regăsesc deja în secolele - în miniatură de carte (în special în Franța și Flandra) În pictură secolele - parcele legate de Adonis, Ares, Hephaestus, Demeter și Paris, precum și scena „nașterea lui Venus” (S Botticelli, Titian, P P Rubens si etc ) Scenele „Venus adormite” nu erau mai puțin frecvente (Pietro di Cosimo, Giorgione, Titian, Annibale Carracci, G Reni, Domenichino, D Velasquez etc ), „toaleta lui Venus” (J Bellini, Titian, F Parmigianino, G Vasari, J Tintoretto, Rubens, Velasquez, F Boucher și alții) și „scăldarea lui Venus” (Rubens, A van Dyck, Boucher etc ) Comploturile au fost populare: „Venus și Cupidon” (L Cranach cel Bătrân, J Gossart, P Veronese, G Reni, Velazquez, Rembrandt, A Kuapel, A Watteau, J Reynolds etc ), „închinarea lui Venus” (J Vasari, X Goltzius, Rubens, A van Dyck, F Lemoine și alții), „triumf Venus” (Titian, A Coypel, F Boucher etc ), „sărbătoarea lui Venus” (Titian, Rubens etc ), „Venus și satir „(Veronese, Annibale Carracci, N Poussin și alții) În plastic european, imaginea lui A găsită întruparea în principal în secolul al XVIII-lea (G R Donner, J A Pigalle, E M Falcone) Printre lucrări timpurile moderne - tablouri „Venus Anadyomene” de J Ingres și A Böcklin, „Venus” de A Feuerbach, statui „Venus” de A Thorvaldsen și „Venus cu colier” de A Mayol În poezia și dramaturgia europeană s-a dezvoltat în principal mitul iubirii dintre A și Adonis Cele mai multe opere și balete din secolele XVII-XIX dedicată de asemenea acestui lucru subiect Dintre lucrările secolelor - pe alte intrigi ale mitului - opera de F P Sakrati „Venus geloasă”; P Kolas „Nașterea lui Venus”; A Kampra „Dragostea lui Marte și Venus”, etc , spectacole de balet de J Weaver („Iubirile lui Marte și Venus”) și J J Nover („Toaleta lui Venus”) Printre lucrări din a doua jumătate a secolului al XX-lea - Cantata de K Orff „Triumful of A ” AFSATI, în mitologia osetă, stăpânul nobilelor animale sălbatice - căprioare, uraci, capre etc Potrivit miturilor, el este înfățișat ca un bătrân adânc, cu o barbă lungă albă, așezat deasupra munte înalt, de unde veghează turmele lui Potrivit uneia dintre variante, are un pat din coarne albe de cerb, așternut din lână de urs, perne din puf de capră Se crede că numai Permisiunea lui A poate ucide jocul, dar pentru asta trebuie să-i câștigi mila și să faci ceva cerințe și obiceiuri Prin urmare, când merg la munte sau la pădure, vânătorii iau trei plăcinte cu ei ca ofrandă lui A , apoi fac un shish kebab din carnea vânatului ucis în cinstea lui și îi mulțumesc pentru noroc A are un mare instinct, vede și aude totul Să-și ascundă intențiile de el, vânătorii vorbește într-o limbă de neînțeles pentru A Probabil, ca urmare a acestor credințe, oseții le place alte popoare caucaziene, așa-numitele limbaj de vânătoare, format din cuvinte folosite într-un mod alegoric În epopeea Nart, A este un ceresc, proprietarul unui minunat aur magic flaut, pe care l-a prezentat tatălui lui Atsamaz mier de asemenea art Apsati si Apsati B K AFY, în mitologia abhaziană, zeul tunetului și al fulgerului, care locuiește în rai și trimite focuri de foc de acolo săgeți către Ajny-sha, care se ascunde în principal sub copaci Dar niciodată A loveşte cu fulgerul carpen - un copac sub auspiciile Maicii Domnului, care, conform legendei, este din familie Khetsia (din abhazi akhyats, „carpen”); probabil sub influența acestei credințe, abhazii au plantat în jurul lor carpen, în construcția oricărei structuri au încercat să folosească carpen cel puțin într-o mică măsură copac Adesea A este identificat cu divinitatea supremă Antsva A A AH (b, litere, „fericit, iluminat”), în mitologia egipteană, unul dintre elementele care alcătuiesc esența umană, întruparea omului în viața de apoi Conform Textelor Piramidelor, unde pentru prima dată se mentioneaza acest termen, faraonul se transforma in A dupa moarte Din epoca Regatului Mijlociu se credea că A devine, după efectuarea unei ceremonii speciale, fiecare decedat A si corpul a omului se credea a fi uniți în esența lor, dar A aparține cerului, iar trupul pământului Zeii și regii aveau mai multe A , de obicei șapte A a fost înfățișat ca un ibis cu creastă Ahu (plural de la A ) - mai mic zeități, mediatori între zei și oameni; demonii erau numiți ahu în textele copte Vezi și Ba și Ka R R Eliberarea Ahalya de către Rama, însoțit de Lakshman și înțeleptul Vishwamitra Pictură de N Bosch AHALYA (AhaIua), în mitologia indiană, soția lui Rishi Gautama Potrivit unuia dintre mituri, odată intrat În absența lui Gautama, regele zeilor, Indra, a apărut în locuința sa și l-a sedus pe A , luând forma soțului ei (cf Mitul grecesc al lui Zeus și Alcmena) Pentru aceasta, sub blestemul lui Gautama, Indra și-a pierdut testiculele, iar A pe s-a transformat în piatră timp de o mie de ani Zeii i-au readus pe Indra puterea sa masculină punându-i testiculele pe corp berbec, iar A a revenit la înfățișarea ei anterioară, când Rama a atins piatra pe care A devenise, rătăcind în pădure în timpul exilului său (Ram I - ; VII ; cf Brahmavaiv -pur IV ; Padma-pur I și altele) P G AHAMOT (greacă Ahatsob ca o traducere a ebraicii IaIIasIshioNi, „înțelepciunea”), Ennoia (greacă Evoia, „gândire”), în ideile gnosticilor - adepții lui Valentin (din Egipt, secolul al II-lea) „gândirea” ipostazată la Sophia căzută („înțelepciunea lui Dumnezeu”), rodul ei spiritual toamna Sophia, ca zonă a -a care închide pleromul, tânjea într-o izbucnire pasională grăbește-te direct la „părintele eonilor” neatins, fără început, violând astfel viața ierarhică a pleromei și izolarea lui în ansamblu; un asemenea impuls a dus la revărsarea unei piese esența Sophiei, din care a apărut A Generat doar de Sophia, fără participarea zonei masculine, A a fost o substanță neformată; Toată viața lui A a fost redusă la afectiv-pasiv stări (tristețe, frică, nedumerire, ignoranță) Astfel, în afara pleromului, pentru prima dată, un dureros și ființă dizarmonică ca prototip al cosmosului care urmează să apară, iar această ființă conține trei niveluri: de la „pasiunile” lui A se naște materia (încă materia abstractă ca potențialitate pură), din ea „conversiile” sunt elementul sufletului și el însuși este îmbinat cu toate acestea ca o substanță spirituală captivă La opri răspândirea pleromei prin A și aservirea progresivă a luminii de către întuneric, „părintele eonilor” creează Limita – un nou eon care nu are aheloy Stânga - Capul lui Achelous Pandantiv colier Aur, î Hr e Paris, Luvru În dreapta sunt Hercules și Aheloy Fragment din pictura stamnosului „maestrul Pamfay” BINE î Hr e Londra, British Museum patru; apoi „în cetatea și întărirea pleromei” s-au născut câțiva eoni – Hristos și Biserica Acest Hristos (nu zeul-omul Iisus Hristos, iar ființa spirituală non-istorică) informează A formalitate Apoi o dorește, la rândul său, să modeleze nivelul sufletului-corp al ființei: din substanța spirituală ea produce demiurgul, care, cu ajutorul ei secret, necunoscut, creează cosmosul material - șapte ceruri, pământ, om S S Averintsev AHELOY (AheHshod), în mitologia greacă, zeul râului cu același nume din Etolia, fiul Oceanului și al Tethysului (Nez Teo§ ) Există un mit despre potrivirea nereușită a lui A cu Dejanira, care a fost speriată de darul său vârcolac și a acceptat oferta lui Hercule Din cauza Dejanirei, Hercules s-a luptat cu A , care a folosit tot felul de trucuri: mai întâi s-a transformat în șarpe, apoi în taur Hercule a rupt cornul lui A taurul Invins pe A in schimbul cornului i-a dat lui Hercule cornucopia caprei Amalthea ( orK Tgasi - ; Ovisi Mei IX - ) A - tatăl multor surse de apă, fiicele lui A și muza Melpomene (or Terpsichore) sunt vocea dulce a unei sirene care devorează oameni (Aroiios I , ; Aroi Shui IV - ) A T -G Tablouri „Hercule și A” Pordenone, G Reni, Domenichino și J Jordans, opera de A Steffani „Rivalitatea lui Alcides și A ” ACHERONT (Achersov), în mitologia greacă, unul dintre râurile din Hades prin care Charon transportă suflete mort (Paiz X , ; Verg Aep VI - ) A se transformă treptat într-o mlaștină sau lac Acherusian A T -G AHI BUDHNYA (ind antic AY VisPtua, „șarpele adâncurilor”), un personaj al mitologiei vedice, posedând natura șarpelui În Rig Veda este menționat de ori în imnurile „To All the Gods”, de obicei în legătură cu Aja Eka- padom, Apam Napat, Savitar, ocean, pârâu El este legat de fund și de ape, născut în ape și stă în adâncurile râurilor, are legătură cu marea În același timp, A A este într-o oarecare măsură implicat în cer și pământ, soare și lună, munți, plante, animale La origini, A A este identic cu Vritra (Vritra este, de asemenea аЫ-, „șarpe”, culcat la fund - bucisha-) și a fost odată considerat dăunător În textele vedice de mai târziu A A este înrudit cu Agni Garha-patya Chiar și mai târziu, A A este numele lui Rudra și epitetul lui Shiva Epitetul VikShpua înrudit cu grecescul antic PnѲseѵ (numele balaurului Python) și sârbo-croat Badnak (numele caracter mitologic și ritualul corespunzător, vezi Badnyak) V T AHILE, Ahile (АхіААгнд), în mitologia greacă, unul dintre cei mai mari eroi ai războiului troian, fiu regele Mirmidonilor a cântat ea și zeița mării Thetis Într-un efort de a-și face fiul invulnerabil și astfel, pentru a-i da nemurirea, Thetis l-a temperat noaptea în foc și l-a frecat cu ambrozie ziua Într-o noapte, Yaleus, văzându-și pe tânărul fiu în flăcări, l-a smuls din mâinile mamei sale (Aroiios III , ) Conform unei alte versiuni (Via! Asyp I în continuare), Thetis l-a scăldat pe A în apele râului subteran Styx, făcându-l astfel invulnerabil și a rămas doar călcâiul de care îl ținea vulnerabil (de unde și expresia „călcâiul lui Ahile”) Insultat de intervenția lui Peleus, Thetis și-a părăsit soțul, iar acesta i-a dat A să fie crescut de înțeleptul centaur Chiron, care l-a hrănit măruntaiele de lei, urși și mistreți, au învățat să cânte citara cu sunet dulce și să cânte (Aroiosi III , ) Fiind cel mai tânăr din generația de eroi - viitori participanți la războiul troian - A nu a fost inclus în numărul pretendenților Elenei (conform altor versiuni ale mitului, Chiron, care avea darul previziune) și nu trebuia să participe la campanie Thetis, știind că fiul ei este încă predeterminat de soartă să moară lângă Troia, a căutat să-l salveze și în acest scop l-a ascuns pe A în palat Regele Liko-med pe insula Skyros Acolo A locuia îmbrăcat în haine de femeie printre fiicele lui Li-komed Aici din căsătoria secretă a lui A cu fiica lui Lycomedes - Deidamia s-a născut fiul Pyrrhus, poreclit ulterior Neoptolem Când conducătorii aheilor au aflat prezicerea preotului Kalkhant că, fără participarea lui A campania sub Troia este sortită eșecului, au trimis o ambasadă la Skyros condusă de Ulise Deghizat în negustori Ulise și tovarășii săi au așezat bijuterii pentru femei presărate cu arme în fața celor adunați (sabie, scut etc ) Conform unei versiuni care datează probabil din Euripide, Ulise le-a ordonat soldaților săi să joace alerta Fetele speriate au fugit, în timp ce A i-a apucat ceea ce era sub brațe arme şi s-a repezit spre duşman (Aroiios III , - ) Aşa identificat de greci A a devenit membru excursie la Troia În fruntea miliției Myrmidon pe de corăbii, însoțit de prietenul său credincios iar fratele Patroclu, A a ajuns la Aulis Până în acest moment este participarea lui la sacrificiu Ifigenia Potrivit lui Euripide Ahile la curtea regelui Lycomedes Basorelief grecesc Marmură circa î Hr e Paris, Luvru În stânga, Ahile o ucide pe Penthesileia, regina Amazonelor Pictură pe fundul unui kylix cu cifre roșii „artistul Penthesileei” BINE î Hr e Munchen, Muzeul de Artă Antică Aplicată Pe dreapta - Ahile pansează mâna rănitului Patroclu Pictură pe partea de jos a kylik Sosia cu cifre roșii BINE în sus n e Berlin, Muzeele de Stat (tragedie „Iphigenia în Aulis”), Atris pentru a o chema pe Ifigenia la Aulis (pentru a aduce ea ca sacrificiu), a informat-o despre căsătoria cu A , iar fără știrea lui; așa că, când A a aflat despre asta, era gata să apere Iphigenia cu armele în mâini Cu toate acestea, într-o versiune anterioară a mitului, aceasta colorarea romantică a imaginii lui A a lipsit cu desăvârșire; era interesat să se sacrifice Ifigenia nu este mai puțin decât întreaga armată, pentru a naviga rapid sub Troia În drum spre Troia, în timpul oprind trupele de pe insula Tenedos, regele Tenes a murit în mâna lui A ; la prima încăierare de pe coastă Troas A l-a ucis pe eroul local Kiknos, iar la scurt timp după - prințul troian Troilus (Aroiiosi erg III , - ) Deoarece fiecare dintre aceste evenimente, din diverse motive, jignește zeul Apollo, ele servesc o explicație suplimentară a răzbunării pe care Apollo o face cu mâinile lui Paris asupra lui A în al zecelea an de asediu Troia În acest sens, varianta mitului merită atenție, mutând asasinarea lui Troilus la ultima anul războiului, când prefigurează moartea grabnică a lui A (Ver§ Aep I - ) A era deosebit de faimoasă deja în primii ani ai războiului, când grecii, după încercări nereușite de a lua Troia cu asalt, au început să devasteze vecinatatea Troiei si face numeroase expeditii impotriva oraselor vecine din Asia Mica si insulele din apropiere El a devastat orașele Lyrness și Pedas, Plakian Theba - locul de naștere al lui Andromache, Metimnu în Lesvos In timpul uneia din aceste expeditii, A a capturat frumoasa Brisei-du si Lycaon (fiul lui Priam), pe care l-a vândut ca sclav pe insula Lemnos (Nosh II II - ; VI ; IX ; XIX - ; XXI - ) Dintre izvoarele care au ajuns până la noi, imaginea lui A este dată cel mai amănunțit în Iliada Motivul de invincibilitate A nu joacă niciun rol aici; A este cel mai curajos și mai puternic dintre eroi numai în virtutea calitățile lor personale El știe că este destinat unei vieți scurte și se străduiește să o trăiască în așa fel încât gloria din priceperea lui fără egal a fost păstrată pentru totdeauna de către posteritate Prin urmare, deși soarta Elenei și a lui Menelaus îl interesează foarte puţin, A ia parte la războiul troian, preferând o cotă eroică viaţă lungă, dar fără glorie A foarte sensibil inul în chestiuni de onoare; purtarea lui Agamemnon, care a luat-o pe Briseis de la A , i-a acordat ca pradă onorabilă, provoacă mânia furioasă a lui A și doar intervenția zeiței Atena împiedică vărsare de sânge printre conducătorii aheilor Refuzul lui A de a continua războiul după aceasta duce la severe consecințe pentru armata aheică, dar A respinge încercarea de reconciliere a lui Agamemnon; întristat de victoriile troienilor, Agamemnon, la sfatul bătrânului Nestor, vestește prin Ulise și alții conducători care îl vor întoarce pe A Briseida, îi vor da de soție una dintre fiicele sale și multe zestre bogate orașe (Cartea a IX-a) Doar când armata troiană se apropie de corăbiile aheilor și de eroul troian Hector dă foc unuia dintre ei, A îi permite prietenului său Patroclu, îmbrăcat în armura lui, să se alăture bătăliei pentru a alunga troienii Punctul mâniei lui A îl pune vestea morții lui Patroclu din mâna lui Hector primit de la Dumnezeu Hephaestus armură nouă, se grăbește în luptă, lovește fără milă pe troienii care fugă și cu ajutorul Hephaestus îl învinge chiar și pe zeul râului Ska-mandr, care s-a răzvrătit împotriva lui În duelul final cu Hector A câștigă o victorie, care, totuși, prevestește propria sa moarte, pe care o cunoaște din a lui mama si iar aude din gura muribundului Hector (cartea XVI-XXII) După ce și-a săturat furia violentă, A dă lui Priam trupul lui Hector pentru o mare răscumpărare (cartea XXIII-XXIV) Despre soarta ulterioară a lui A relatează o repovestire târzie a poemului epic pierdut „Ethiopides” După bătăliile în care A o învinge pe regina amazoanelor, Penthesilea, care a venit în ajutorul troienilor iar conducătorul etiopienilor Memnon, sparge în Troia și aici, la Poarta Skeiană, moare din două săgeți ale Parisului, ghidat de mâna lui Apollo: prima săgeată, lovind călcâiul, îl privează pe A de posibilitatea de a se grăbi să inamicul, iar Paris îl lovește cu o a doua săgeată în piept (Aroііоsi erіі: V ) In aceasta varianta Stânga - Ulise și Diomede îl găsesc pe Ahile pe insula Skyros Fresca din Casa Dioscuri din Pompei in n e Napoli, Muzeul Național În dreapta - Briseis este adusă de Ahile Fresca din Casa Tragicului un poet la Pompei c N e Napoli, Muzeul Național АХ-PUCH =i =iI=iI=i =iI=i =iI=i = Priam implorându-l pe Ahile pentru trupul lui Hector Pictură de A A Ivanov Moscova, Tretyakovskaya Galerie noi Jertfe spartane se făceau în faţa templului lui A situat pe drumul de la Sparta la Arcadia efebe (Raiz III , ; , ) Cultul lui A a fost adus și în coloniile grecești din Sicilia și din Sud Italia (Tarent, Croton etc ) - Ca lăcaș de cult, locuitorii venerau movila funerară a lui A și Patroclu la Capul Seagay Alexandru cel Mare, iar mai târziu împăratul roman Caracalla a amenajat aici jocuri funerare Sanctuarele lui A au fost și în orașele Bizanțului, Erythra, lângă Smirna In cele din urma, localizarea defunctului A pe insula Levka la gura Dunării s-a explicat prin faptul că atât pe această insulă, cât și în într-un număr de alte regiuni ale regiunii nordice a Mării Negre (în Olbia, lângă strâmtoarea Kerci) au existat temple, altare și locuri dedicate lui A V N Yarkho A este unul dintre cele mai populare personaje din arta antică: frescele pompeiene („A și Chiron”, „A dintre fiicele lui Lycomedes”, „dispută între A și Agamemnon”, etc ), lucrări de pictură în vază (parcele „Thetis și A ”, „Delul lui A cu Penfesi-lei”, „A și Briseis”, „Priam înaintea lui A ”, „plângerea lui A ”), reliefuri Sarcofage romane și alte lucrări În arta medievală, imaginea lui A a fost întruchipată mai ales în ilustrații pentru lucrări despre războiul troian Abia din secolul al XVI-lea scene din viaţa lui A primite larg distribuție în pictură (J dei Rossi, A van Dyck, N Poussin, J B Tiepolo, P P Rubens și alții) Ahile sacrifică prizonierii troieni Fresca mormântului lui François la Vulci - Ev î Hr e au păstrat un motiv rudimentar al „călcâiului lui Ahile”, conform căruia era suficient lovește călcâiul lui A cu o săgeată pentru a-l ucide pe erou Epos, renunțând la noțiunea de invulnerabilitate a lui A , a introdus o rană cu adevărat fatală la piept pentru o persoană Moartea lui A , precum și lupta lui cu Penthesilea, în sursele ulterioare a primit o colorare romantică Conservat, în special, târziu versiunea iubirii lui A pentru prințesa troiană Polixena și disponibilitatea lui de dragul căsătoriei cu ea să-l convingă pe ahei armată pentru a pune capăt războiului Merg neînarmat pentru a negocia o nuntă la sanctuarul lui Apollo pe câmpia troiană, A a fost ucis cu trădătoare de Paris cu ajutorul fiului lui Priam, Deiphobe In termen de Zilele lui A au fost plânse de Nereide, conduse de Thetis, Muze și întreaga armată aheilor În a -a zi cadavrul lui A a fost ars, iar cenușa dintr-o urna de aur făcută de Hefaistos a fost îngropată împreună cu cenușa lui Patroclu la pelerină Sigey (la intrarea în Helespont dinspre Marea Egee) (Nosh Oy XXIV - ) Suflet A , de credințele anticilor, a fost transferat pe insula Levka, unde eroul a continuat să trăiască viața fericitului (Apoc III , în continuare) Prin origine, A a fost inițial un erou local tesalian, al cărui cult s-a răspândit și în diferite regiuni ale Greciei În orașul laconian Prasia a existat un templu al lui A , în care a organizat o sărbătoare anuală Literatura medievală a fost influențată de Eneida lui Vergiliu, cu simpatia ei pentru troieni; de aici o diminuare semnificativă a imaginii lui A în comparaţie cu Hector Timp de multe secole imaginea lui A apare în poezii epice dedicate războiului troian Din secolul al XVII-lea încep să se îndrepte către imaginea lui A dramaturgi (inclusiv tragedia „A ” de J La Fontaine; „Moartea lui A ” de T Corneille; în secolul al XVIII-lea – primul cântec al poemului „Achilleid” de Goethe; în secolul - „Penthesilea” de G Kleist; în secolul al XX-lea - „Achilleid” de S Wyspiansky; "A - răzbunător” de A Suarez) În arta muzicală și dramatică, era deosebit de frecvent să se recurgă la episoade din viața lui A Skyros Primele opere: Deidamia de F Cavalli; "A pe Skyros” de A Draghi; "A pe Skyros" de J Legrenzi Cele mai semnificative lucrări ale perioadei ulterioare au fost operele: „A pe Skyros” de R Kaiser; "A și Deidamia” de A Kampra; Deidamia de Händel În , complotul a primit o nouă viață de către P Metastazie; piesa lui A pe Skyros” a fost folosit de peste de compozitori, printre care A Kaldara, N Yommelli, J Paisiel-lo, J Sarti De asemenea, populare au fost comploturile legate de participarea lui A la Războiul Troian (operele „Apăsarea lui A ” de A Draghi și A Lotti, opera „A și Polixena” de J B Lully și P Kolas, „Distrugerea Troiei” de R Kaiser și mulți alții) Intriga din „Mânia lui A” a atras de asemenea pe mulți compozitori, printre care G Donizetti AH-PUCH, în mitologia mayașă, unul dintre zeii morții De obicei descris într-o formă antropomorfă cu un craniu în loc de cap, pete negre cadaverice pe corp; coafa lui are forma unui cap caiman Maya avea un număr mare de zei ai morții, numele lor variază în funcție de tribul în care sunt atestați Cele mai frecvent menționate sunt: Kumhav și Wak-Mitun-Ahav (at Yucatan Maya), Kissin (dintre Lakandoni), Pukukh (dintre Tzeltal, Tsotsili, Tohola-Bali), Ma-As-Amkuink (printre kekchi), Vukub-kame, Shikiripat, Akh-Alpukh, Kuchuma-kik, Chamiabak, Kikshik, Kikrishkak (în kiche), etc Toate au trăit în lumi interlope (de obicei, numărul acestor lumi este de nouă) Aparițiile lor iconografice diferit R K Ahriman (farsi), în mitologia iraniană, zeitatea supremă a răului În partea timpurie a Avesta - „Gatakh” prototipul lui A poate fi văzut în Aka Mana, în alte cărți ale „Avesta” - în Angro-Mainyu A opus Ahura Mazda: Ahura Mazda creează țări ale binelui, A - țări ale răului („Vendidat” I); V o contrabalansare la animalele pure „Ahuriane” A creează șerpi, dragoni și alte spirite rele; Ahuramazda își trimite jos profetul Zarathushtra, A („Vendidat” XIX) încearcă să-l ispitească sau să-l omoare (dar fără succes); cartea „Yasna” ( ) conține urări de bine pentru creațiile Ahuramazda, chiar acolo - blestemă pe A Ahriman dă naștere zeității atotputernice a minciunii Prieten „împotriva lumii materiale, până la moarte dreptatea lumilor” („Yasna” ) A ispitește oamenii buni, iar uneori reușește, ca, de exemplu, cu cinstit regele Jamshi- casă (în „Avesta” - Yima), căreia A i-a insuflat mândrie și și-a imaginat un zeu, pentru care a fost pedepsit ("Shahnameh") Confruntarea dintre Ahuramazda și A se întoarce la ideile eternei lupte universale dintre bine și rău (Aceste idei sunt expuse în așa-numita „Poarta Akhunavai-ti”) Reflecția lor este zoroastrianul doctrina celor patru cicluri mondiale (expusă în tratatul teologic „Bundahishn”, secolul al IX-lea), fiecare durata de de ani În timpul acestor cicluri are loc o luptă a Ahuramazda împotriva lui A She se încheie cu înfrângerea lui A , curățirea lumii în metal topit de murdărie și apariția erei fericirea eternă (vezi mitologia iraniană) În lupta împotriva lui A Ahura Mazda, un bărbat ajută Asa de, primul om Kayumars chiar l-a învins pe A și a început să-l călărească călare I S Braginsky AHSARTAGKATA, în epopeea Ossetian Nart, unul dintre cele trei clanuri, ocupând partea superioară sfert din aşezarea Nart Numele strămoșului Akhsar înseamnă „putere”, „curaj”, „eroism” A include două generații ale celor mai faimoși eroi: Uryzmag și Khamyts - seniori, Soslan si Batradz - juniori Cea mai mare parte a epopeei este dedicată faptelor acestor eroi Vezi si Alagata si Borat B K AHSONNOUTLI, Estsanatlei („femeia schimbării”), în mitologia Navajo (America de Nord) femeie divinitatea supremă, personificând schimbările care au loc în natură, care a creat lumina zilei și bolta cerului Născut din fuziunea pământului și a cerului, A a apărut în fața primilor oameni în formă o picătură antropomorfă de turcoaz care a apărut pe vârful unuia dintre munții sacri ai țării Navajo Mai târziu A - patrona primilor oameni - s-a unit cu purtătorul soarelui și a născut din el doi gemeni - zei războinici care au devenit eroi culturali în mitologia Navajo A este asociat cu o ploaie ușoară și liniștită (spre deosebire de o furtună trimisă de alți zei) și denumită „femeia turcoaz”; uneori acţionează împreună cu sora ei – „o femeie de alb scoici " Potrivit unor variante de mituri, A este o creatură bisexuală care își poate schimba vârstă A V AHTIA (Avest ), Akht (Pahl ), În mitologia iraniană, un vrăjitor rău care întreabă complicate și întrebări complicate (Yasht V) În literatura în limba persană mijlocie, în cartea despre Yavishta, fiul lui Friya-na (vezi Joishta), povestește cum Akht a amenințat că va distruge Iranul dacă nimeni nu i-ar putea răspunde întrebări Nouă mii de preoți au devenit victimele lui după prima întrebare („Care paradis este mai bun - pământesc sau ceresc?”), la care au răspuns: „ceresc”, iar Akht, invitându-i acolo, i-a executat pe toți Doar tânărul Yavisht a reușit să-l învingă pe Akht; răspunsul lui la una dintre întrebările lui Akht („Ce are zece picioare, trei capete, șase ochi, șase urechi, două cozi, trei membre, două brațe, trei nasuri, patru coarne și trei spate și mai departe Oare lumea întreagă se ține de ea?”) se citește: „Un om și doi tauri care ară pământul” mier Greaca antica Mitul grec despre regele teban Oedip și Sfinx I B AKHUMIDA, eroina epopeei Nart a circasienilor, fiica lui Nart Emizag, o frumusețe mândră, ale cărei mâini se realizează sănii celebre Particularitatea imaginii lui A este că ea nu joacă, ca alte femei personaje, un rol activ în viața Narts, nu are forță eroică A ucis, conform mit, Amysha, carnea lui (conform versiunii, săgeata lui) a fost expusă pentru testarea pretendenților: cine Ghici a cui este carnea, se va căsători cu el Nart Ashamez, care, ca și alții, a fost refuzat, înfuriat Mi-am uitat minunatul meu flaut în casa lui A Atât flautul, cât și A au furat insigna Cântând din capătul negru al flautului, el a provocat o secetă, totul pe pământul Narts a început să piară În căutarea lui A și a flautului saniei, printre care se afla Ashamez, și-au uzat pantofii de fier Gândiți de porumbei, Narts au găsit în cele din urmă cetatea al naibii în a șaptea temniță După ce l-a ucis, A a fost eliberat, iar împreună cu ea au returnat minunatul flaut Ashamez jucând de la capătul alb al flautului, a reînviat pământul A , cunoscând curajul, inteligența, noblețea lui Ashamez, s-a căsătorit cu el căsătorit MM AHURAMAZDA, Ahura Mazda (Avest ), Auramazda (alte persane), Ormazd (Pahl ), în mitologia iraniană divinitatea supremă a panteonurilor zoroastriene și ahemenide (vezi Amesha Spenta) Literal sensul este „Domnul înțelept” Inițial, numele A a acționat ca înlocuitor pentru numele interzis zeități Ambele elemente ale numelui au fost folosite separat chiar și în fragmente ulterioare din „Tânărul Avesta” (vezi Mazda) În textele ahemenide (secolele - î Hr ), acest termen era scris împreună, adică era perceput ca noul nume al unei zeități străvechi În onomastica iraniană de vest, numele Mazda este menționat încă din secolul al VIII-lea î Hr e „Avesta”, spre deosebire de majoritatea tradițiilor indo-europene legate de mitologia iraniană (hitită, greacă, latină, balto-slavă, vedica), unde divinitatea supremă era un războinic tunător (Zeus, Indra, Perun etc ), l-a înfățișat pe A ca preot, subliniind spiritualitatea esenței sale și actiuni El creează lumea prin efort sau prin gândire („Yasna” : - ) și cere pentru sine un spirit pur spiritual închinare, rugăciuni înaintea focului sacru („Yasna” , ) De la formele obișnuite de sacrificiu la onoarea lui A , era permisă doar o libație dintr-un amestec de suc de haoma cu lapte („Yasna” , - ) Învățăturile lui Zarathustra despre funcțiile și acțiunile lui A conține noi nuanțe de religios pentru tradiția indo-iraniană simbolism: despre alegerea personală a lui Zarathushtra A ca intermediar între cer și pământ, concepte apocaliptice despre teribila judecată administrată de A („Yasna” , etc ), despre libertatea absolută voința lui A ( , ), despre viitoarea victorie a lui A și a adepților săi asupra forțelor răului, despre responsabilitatea fiecăruia vieţuitoare în faţa lui A ( , - , , etc ) În Yasna din șapte capitole, imaginea lui A este mai tradițională și naturalist Manifestarea sa vizibilă, literal „corp”, se numește foc (Atar; , ), ceresc apele se numesc nevestele lui „Yasht” (XVII, ) îl numește pe A tatăl zeităților inferioare Asha, Sraoshi, Rashna, Mithras și religia însăși Dar în toate cazurile, până la scrierile epocii Pahlavi, a fost dedus A prototipul ideal al preoţiei Cu toate acestea, inscripțiile în stâncă ahemenide (secolele - î Hr ) și Reliefurile sasanide (secolele III-VII) îl interpretează ca pe un rege-rege al lumii: este „totputernic, mare, învingător” Pe lângă aceste două interpretări principale, rămășițele ideilor arhaice au fost păstrate în Avesta: „Yasna” ( , și , ) și „Yasht” (XIII, ) au transmis imaginea indo-iraniană timpurie a zeității supreme ca personificări ale firmamentului înstelat (nopții) ceresc Același „Yasht” (XIII, ) îi atribuia lui A geniul personal - fravashi, care implica un semn al lui, A , creație și, astfel, secundar Este semnificativ faptul că canonicul „Avesta” a tăcut cu privire la originea lui A Admiratorii zeului timpului considerat Zervan Ormazda este fiul acestei zeități și fratele geamăn al spiritului rău Ahriman (cf Mituri gemene) ÎN "Gatah" A - tatăl spiritului sfânt Spenta-Mainyu și spiritul răului Angro-Mainyu; în „Tânărul Avesta” Spenta- Mainyu este absorbit din A Ahu-ramazda a creat toată ființa ("Yasna" , - ; Pahlavi târziu traducătorii au substituit definiția „bunului” care lipsea în original), au îmbrăcat anterior forme spirituale ale cărnii, au predestinat toate gândurile, cuvintele și faptele Omul trebuie să aleagă gândurile, cuvintele și faptele bune și întăresc astfel tabăra binelui ( , - , , ) în confruntarea ei cu forțele răului, condus de Angro Mainyu A în „Gats” stă deasupra acestei lupte, dar în „Tânărul Avesta” se află personal în participă la ea, caută susținători printre zeitățile minore, îl învață pe Zarathushtra regulile sacrificiului ritualuri („Yasht” XIV ) și arta șamanică a divinației pe pene de păsări („Yasht” XIV ) Imaginea Tânărului Avestan a lui A (forma greacă a numelui este Oromazdes) era cunoscută de Platon și Aristotel (secolele - î Hr ) î Hr î Hr ), care oferă o piatră de hotar cronologică în istoria venerării lui A și ținând cont de primii asirieni cerul şi Informațiile ahemenide sunt una dintre condițiile prealabile pentru reconstrucția istorică a mazdaismului în în general L A Lelekov AKHURS (Avest ), în mitologia iraniană (în special în „Avesta”) o clasă de ființe divine care au luptat pentru ordonarea cosmosului și a societății, împotriva haosului, întunericului, răului Ideile despre A datează din epocă Comunitatea indo-iraniană (cf Asura vedice) Zeități asemănătoare lor erau cunoscute în germanică Mitologia scandinavă (Ases) În tradiția arhaică indo-iraniană, ei erau considerați cei mai vechi dintre cei doi generații de zei în război și s-au opus în mod constant fraților lor mai mici - devas, bine în mitologia indiană veche și rău în iraniană „Avesta” îi numește pe A Ahuramazda, Mithra și Apam-Napata, dar numeric această clasă era cândva mult mai mare, după cum se vede din „Gats” ( , ) Transformările funcțiilor și caracteristicilor lui A în legendele indo-iraniene sunt cel mai probabil asociate cu diviziunile etnice și ideologice între post- indo-arieni și proto-iranieni izolați spumoase la începutul mileniului III-II î Hr e Vedic târziu miturile povestesc despre victoria fecioarei asupra asuraselor odată puternice, dar nerezonabile și nu fără ajutor trucuri insidioase și vrăji magice Miturile iraniene îi atribuie o victorie decisivă și pur militară A deasupra devasilor, dimpotrivă, în viitor, cel mai apropiat („Gats” it n inscripția anti-devă a lui Xerxes) sau extrem de îndepărtat, după câteva milenii („Younger Avesta”) LL AKHYN, în mitologia adyghe, zeul este patronul vitelor Potrivit unuia dintre Legendele adyghe occidentale, picioarele lui A au copitele despicate Conform mitologiei Kabardieni și circasieni, A - un om foarte urât, cu un fizic puternic, curajos; are o lungă suliță, care ucide animale și păsări sălbatice Conform legendei Shapsug, A este puternic și bogat crescător de vite, cu ajutorul unui toiag ( de brazi lungime, cu vârf de fier) sărind peste un munte sus pe munte prin valea râului Tuapse; stă treaz o săptămână, doarme o săptămână A s-a căsătorit cu o frumuseţe care sa căsătorit cu el împotriva dorinței tatălui ei Când A dormea, socrul său și-a tăiat toiagul Trezindu-se, a vrut sari peste șanț, dar toiagul s-a rupt, A a căzut în râul Shahe și s-a înecat; după aceea a dispărut numeroase turme Toamna, în timpul închinării lui A , i s-a jertfit o vacă MM ATSAMAZ, erou al epopeei Ossetian Nart, cântăreț și muzician, posesor al unei minunate țevi de aur Flautul a fost singura comoară a lui A rămasă de la tatăl său, căruia Afsati i l-a prezentat Jocul A trezește și încântă natura Acest lucru l-a ajutat să obțină mâna frumoasei Agunde Nume A – vechi Alanian, este atestat într-o serie de descoperiri epigrafice A corespund lui Adyghe Ashamez, Abhazian Ketuan Atsan, în mitologia abhaziană, oameni pitici, primii locuitori ai Abhaziei Erau atât de mici care nu se vedeau în iarba înaltă, se cățărau în ferigi ca și cum ar fi copaci și își tăiau frunzele ca ramuri A poseda o mare putere fizică A erau păstori și vânători Au trăit în vremuri când vara veșnică caldă stătea pe pământ, nu era nici moarte, nici naștere, nici foame, nici frig, nici boli Dar Dumnezeu, supărat pe ei din cauza atitudinii lor nesfânte față de el, a acoperit pământul cu A bumbac zăpadă și a aruncat foc în el: A a murit în flăcări Conform credințelor, structurile din piatră patrulatere sau rotunjite în munții Abhaziei au fost construite de A A A MITOLOGIA AZTECĂ, vezi art Mitologia indienilor din America Centrală ACHUCCH-PACHUCH, Achoch-Machoch, în mitologia armeană, pitici care trăiesc la capătul lumii; ultimul rasa umană înainte de sfârşitul lumii Conform credințelor, oamenii scad treptat, fac- sonind la capătul unei dimensiuni care le permite să treacă prin urechea unui ac S B A ACHYSHASHANA, în mitologia abhaziană, zeitatea cailor; una dintre cele șapte părți ale Ai-tar A pare a fi - Femeie LA ASh (;v), în mitologia egipteană, zeul deșertului libian, unul dintre cei mai vechi zei De asemenea venerat de libienii Animalul sacru al lui A este șoimul Înfățișat ca un bărbat cu cap de șoim și care iese în afară este cu o pană, care seamănă cu cofața războinicilor libieni Ulterior, cultul său a fuzionat cu cultul alți zei ai deșertului - Set și Ha (personificări ale deșertului libian) R R ASHA VAKHISHTA (Avest , lit , „cea mai bună rutină”), Arta Vakhishta, în mitologia iraniană, una dintre zeități care alcătuiesc triada supremă în cele șapte ale lui Amesha Spenta A V este cântat într-un imn special „Asha Vakhishta-yasht” și în „Gats” Combină funcția spiritului focului și esența abstractă a idealului ordine în lume, comunitate și familie, „neprihănire”, personificarea spirituală a marelui preot comunități zoroastriene A V ca zeitate a adevărului-neprihănire i se opune divinitatea rea a minciunii - Prieten (Druj) „Vi-devdat” se încheie cu un aforism care dezvăluie locul central al lui A V în zoroastrism: „Există o singură cale, această cale a lui Ash, orice altceva este o cale fără cale ” În mitologia iraniană ulterioară, imaginea A V transformat în ideea unui paradis ceresc (Farsi, Behesht) și în spiritul său Horde - Behesht, care a devenit numele celei de-a doua luni a calendarului solar iranian (luna înfloritoare a primăverii, despre aprilie) I B MITOLOGIA ASHANTI, un complex de reprezentări mitologice ale poporului Ashanti (Africa de Vest), care și-a creat propriul stat pe teritoriul Ghanei moderne (sfârșitul secolelor - ) Arhaic reprezentări mitologice în A m coexistă cu reprezentări ulterioare, mai complicate; pe baza lor, a apărut un fel de simbolism mitologic „de stat” (în dezvoltarea sa preoţii au jucat un rol important), prin care miturile erau „legate” de ierarhic organizarea statului (cf mitologia „secundară” a Bambara, Dogon) Principalul dintre zei (abosomul) și spiritele Ashanti este zeul cerului Nyame, sau Onyame („strălucitor”) Îl sună de asemenea, Nyan-kopon sau Onyankopon („cu adevărat marele Nyame”), Odomankoma și alte „laudative” nume ” Fiecare ipostază a lui Nyame are propriul său simbol Unul dintre simbolurile lui Nyame este păianjenul (Ananse) Ca păianjen, Nyame și-a creat (și-a țesut) lumea și trăiește în centrul acestei lumi Îi spun Marele Păianjen (Ananse Kokuroko) Păianjenul apare ca un erou cultural - în unele povești mitologice despre originea anumitor elemente ale naturii și culturii (este asociată, de exemplu, cu aspectul soarele, originea basmelor etc ); în epopeea animalelor Ashanti, păianjenul este un șmecher Nyame este un demiurg, datorită lui a apărut ploaia și soarele, oamenii au apărut Anterior, Nyame a trăit pe pământ și abia mai târziu s-a retras pe cer În unele versiuni ale miturilor Nyame - zeiţă A existat un cult al lui Nyame - temple, preoți Au fost altare dedicate lui („Arborele Nyame”) în aproape fiecare curte și era un trunchi de copac cu trei ramuri tăiate care servea un suport pentru un vas care a fost umplut cu apă de ploaie; adesea „Toporul Nyame” era plasat și în apropiere (instrument neolitic) Soția lui Nyame este zeița pământului Asase Afua După cum subliniază cercetătorii (în special, Eva L -R Meyerovich), ideile timpurii Ashanti despre zeitatea pământului de-a lungul timpului în mod semnificativ au fost modificate În loc de o singură zeiță originală a pământului, Asase Afua, doi personaj mitologic - Asase Afua și Asase Ya Ambele zeițe sunt fiicele lui Nyame (de asemenea, Asase Afua este soția lui Nyame) Asase Afua - zeița fertilității și a fertilității; în jurisdicția ei - tot ce crește pe pământ și tot ceea ce conține; numărul său sacru este opt, simbolul său este planeta Venus cu opt colțuri; animalul dedicat ei este capra; ziua ei sacră (ziua originii și venerației) este vineri Asase Ya întruchipează sterilitatea pământului Asase Na este numită „Mama Pământului antic” și, de asemenea, „Pământul care a creat lumea inferioară”; în consecință ea este mama morților Nyame a avut mulți fii pe care el trimis pe pământ Aceștia sunt zeii râurilor Tano și Bia, zeul lacului Boso-mtwe, zeul mării Opo etc Una dintre cele mai semnificative zeități este Tano (a existat un cult al lui Tano) Conform mitului, Tano era descoperit la capul râului Agyentoa (numit ulterior după el) de către vânătorul de elefanți Tuo Într-o zi, Tuo a auzit tobe și zgomot în pădurea de palmieri (ca și cum ar fi un șef mare și anturajul său), dar nu a văzut pe nimeni Speriat, a intrat adânc în desiș și s-a trezit în capul râului Cineva invizibil l-a chemat pe nume și l-a întrebat de ce a venit și ce vrea Atunci zeul Tano, căruia îi aparținea vocea misterioasă, ia sugerat ca Tuo să ia frunzele plantei în totalitate, să le lege în jurul bazelor palmierilor și vino din nou aici peste șapte zile Tuo a ajuns mai târziu la asta un loc cu oameni cărora le-a spus totul Și au auzit vocea lui Tano Anaa a căzut în sora lui Tuo transă, a mers la izvorul râului și a lipsit șapte zile La întoarcere, Anaa a anunțat că este posedată Tano Ea a început să danseze și să profețească Ea a comunicat oamenilor dorința lui Tano - să vină la el abordat După aceea, oamenii au întemeiat un sat lângă izvorul râului, unde se afla Tano, și au stat acolo Trăi Ashanti au două culte principale - ntoros (ntoros sunt spiritele strămoșilor, precum și asociații de oameni care veneră unul dintre aceste spirite) si abusua Primul, datând din perioada arhaică, posibil totemică, reprezentări, a fost moștenit pe linia unui bărbat; abusua - cultul strămoșilor strămoși, transmis prin linie feminină În miturile de origine mai veche, asociate cu cultul lui Ntoro, există zeitatea Nyame Conform unei versiuni a mitului originii = | = | = | =" | = | = | = | =" | =" | = | = | = | =" | = | = | = | =" | =" | = | = | =" | =" | = | = | = | =" | = | = | = | = ASHVINS oameni, odată ce o pereche de oameni a coborât din cer, iar cealaltă a ieșit din pământ Onini - piton, care a venit din cerul zeul Nyame și s-a stabilit în râu (Bo-sommuru), a oferit acestor oameni, care nu s-au născut copiii, ajutorul lor El a ordonat ca bărbatul și femeia fiecărei perechi să devină față în față, apoi s-au scufundat în apă și, ieșind, și-au stropit cu apă pe stomac, spunând în același timp „cus cous” (această vrajă se pronunță atunci când se înfăptuiește cultul lui ntoro și Nyame) După aceea, Onini a trimis cuplurile acasă și le-a spus bărbatului și femeii să se întindă împreună Femeile au rămas însărcinate și au născut primii oameni Ei și descendenții lor au alcătuit intoro-ul lui Bosommuru Oamenii care aparțin asta piscina, nu ucide pitonii Mituri similare există despre originile altor intoros: rolul, un crocodil, un porumbel, un zeu antropomorf al lacului etc , joacă asemănător pitonului Un rol important printre Ashanti îl joacă și cultul strămoșilor și cultul regilor care s-au dezvoltat pe baza lui (cf mitologia dogon) În cultul strămoșilor, ceremonia principală este ade, ale cărui principale rituri a avut loc în „casa băncilor” Potrivit Ashanti, sufletul unei persoane este conectat cu banca sa Dacă doreau să perpetueze memoria înțeleptului conducător, atunci după moartea acestuia, banca lui a fost plasată în „casa bănci” Scaunul sufletului întregului popor Ashanti era „tronul de aur” - decorat cu aur și bancă sacră sculptată Siguranța sa a servit drept garanție a bunăstării țării Conform miturilor Ashanti a primit „tronul de aur” datorită lui Komfo Anoche E S Kotlyar ASHATSVA-CHAPATSVA (ashatsva, „creatori”, și chapatsva, „făcători”), în mitologia abhaziană, spirite - ghicitori ai soartei omului C ASHVAMEDHA (Ind antic AzzhatesSha), în mitologia indiană antică, ritualul sacrificării unui cal (vezi, de exemplu, mitul lui Sagar) Miturile despre A reflectă adevărata ceremonie a sacrificiului, atestat în vremurile vedice Regele, care voia urmași, a dat drumul calului și împreună cu armata l-au urmat, subjugând conducătorii acelor ţări unde s-a dovedit a fi calul plimbare anul a durat şi a fost un preludiu pentru A Apoi au ridicat o structură rituală specială – cauza a cărui mamă este orientată spre est; înăuntru erau vetre pentru trei focuri rituale; La la răsărit au ridicat un altar mare cu o vatră în formă de pasăre; în centrul acestei vatre se afla „buricul universului” Apoi au ales un cal cu un anumit costum și l-au sacrificat (uneori condiționat) prestigiul lui A era atât de mare încât cel care a săvârșit o sută A a fost considerat capabil să o răstoarne pe Indra și să devină regele universului ÎN Upanishad-urile asociate cu A crearea lumii din părțile unui cal (cf Brih -up I etc ) A detaliu descris în Shatapatha Brahmana, Vajasaneyi Samhita din Yajurveda și alte texte Ritualul a dezvăluie o serie de analogii în tradiţiile altor popoare V N Toporov ASWHATTHA (ind antic azhaShia-, lit , „stație de cai”), în mitologia vedă și hindusă smochin sacru, varianta cea mai frecventă și reprezentativă a arborelui lumii (vezi Arborele lume) în India Menționat deja în Rigveda (I , ; X , ), des întâlnit la brahmani, Upanishade și epopee În multe cazuri, când se oferă o descriere a arborelui lumii, este vorba despre A B în special, se face referire la aceasta în celebra ghicitoare din Rig Veda: „Două păsări unite prieteni, agățați-vă de același copac Unul dintre ei mănâncă un fruct dulce, celălalt arată fără să se atingă fruct În vârful acestui pom, zic ei, este un fruct dulce, iar cel care nu știe progenitor” (I , , : două păsări - soarele și luna, ziua și noaptea etc ) Funcții spațiale a sunt deja subliniate în At-Harvaveda („O rădăcină se întinde în jos din cer, se întinde sus de pe pământ”, II , ) și în special în Upanishade, unde elementele lui A se corelează cu diferite părți ale macrocosmosului și creează baza pentru clasificări de anvergură mier imaginea unui copac inversat (arbor inverza): „La rădăcina de sus (ea), dedesubt - ramuri, acesta este un smochin veșnic ”(„ Katha-up ”II , ) sau:” Deasupra rădăcinii (ei) este un trei picioare Brahman, ramurile (ale sale) sunt spațiu, vânt, foc, apă, pământ și așa mai departe Acesta este Brahman, numit unul smochin” (Pachetul Maitri VI ) Dar, desigur, obișnuit (nu inversat) opțiunea A Comparați: „Regele Varuna ține în sus (spațiul) fără fund vârful copacului Ei sunt convertiți jos, baza lor este sus” (RV I , ) Dacă părți din A modelează lumea, atunci, intrând în tetrada altor copaci, întruchipând ideea arborelui lumii, A poate participa la modelarea socială și structuri religioase și rituale Deci, în India, se cunoaște încă din cele mai vechi timpuri un ritual, în care cu regele fiecare dintre cei patru arbori sacri este corelat secvenţial, ritual strachini oferite regelui spre spălare de către reprezentanții fiecăreia dintre cele patru varne (vezi Varna) Un castron de A un vaishya aduce, de la nyagrodha - un prieten nobil, de la udumbara - o kshatriya, de la spada - un preot ÎN Mahabharata (III , ) vorbește despre căsătoria soțiilor fără copii cu copaci și, în legătură cu aceasta, A și udumbara, care poate fi interpretată ca o reflectare a imaginilor soțului și soției prin intermediul „copacului” cod A , ca și alți copaci, joacă un anumit rol în ritual mier descriere în Matsya- purana" a unui altar patruunghiular cu arcade din ramurile a patru copaci, inclusiv A In legatura cu A sunt restaurate două motive foarte arhaice, cu care mai târziu ar putea fi corelate un copac în general sau copaci de alte feluri (de exemplu, cu nyagrodha) Primul dintre aceste motive este bărbatul pe copac (în același timp, o persoană este asemănată cu un copac, cf Brihad -up III , sau Mbh XI , - etc ), și amândoi considerată ca o imagine a universului (vezi Purusha) Uneori, acest motiv este formulat mai specific: femeie la copacul lumii; acest motiv se referă în cele din urmă la ritualul uman sacrificii la pomul lumii [i e n ashvamedha păstrează într-o formă degenerată ideea unui arbore mondial multiplicat: stâlp de sacrificiu (azva-uira, „stâlp de cal”), adică x ] Al doilea motiv este calul la pomul lumii (cf descrierea ashvamedha în Vajasaneyi Samhita din Yajurveda și alte texte); cronologic el continuă primul motiv și este asociat cu trecerea de la ritualul sacrificiului uman la sacrificiu de cal Numeroase paralele indo-europene confirmă originile antice ambele motive și poate chiar numele „A” [cf Motivul Ivanushka nebunul (transformarea primului om, a primului preot), pascand un cal in crengile unui copac; Yggdrasil în „Ed-de” numele avestic al grajdului este azroziapo in alte Ind AzzhazPiapa, Litvinov etc ] A actioneaza ca un element esenţial cu anumite legături simbolice şi în unele specifice povestiri mitologice Deci, în legenda despre Pururavasa și Urvashi, cunoscută într-o serie de versiuni, Pururavas smulge ramuri de la A și copacii shami, le freacă unul de celălalt și produce un foc sacru împărțit trei: focul pentru ritualurile domestice, focul pentru sacrificii și focul pentru libații cult arborelui în India oferă, de asemenea, material semnificativ pentru dezvăluirea rolului jucat de A V N Toporov ASHVINS (Ind antic Azvipai, dualitate, h ; din azvip-, „posedând cai” sau „născut dintr-un cal”), în Mitologia vedă și hindusă frați gemeni divini care trăiesc pe cer În Rig Veda de imnuri sunt dedicate în întregime (după numărul de mențiuni, A vin imediat după Indra, Agni, Soma) A aparțin zeităților cerești și sunt asociate cu amurgul de dinainte de zori și de seară trezit Ushas, se repezi pe un car de aur (cu trei roți, trei locuri, lat etc ) înhamat cai, păsări (vultur, lebede, șoimi) etc , sau pe o navă cu o sută de vâsle peste cerul întregii lumi în însoţit de Surya Ei înconjoară universul într-o zi și alungă întunericul Dimineața sunt chemați la ei înșiși rugându-se A - cunoscători ai timpului (RV VIII, , , ), ei sunt născuți din rai, locul lor în ambele lumi A - salvatorii ajutând în necazuri ( , - etc ); aduc daruri pentru arieni (I , ), bogăție, hrană, cai, vaci, tauri, copii, lumina, fericire, victorie, dau viata lunga, vitalitate; ei protejează cântăreți, recompensați-i Se subliniază rolul lui A ca vindecători divini (A - „divin doctori”, „atotștii”): redau viața morților (I , , ; X , etc ), vindecă pe orbi și șchiop ( , ; , ; X , ; Mbh I : povestea lui Upamanyu) săvârșesc alte fapte miraculoase ei îi salvează pe cei care mor în abisul apei (cf povestea lui Bhujyu, salvată de A ); ii dau sfaturi lui Shunakhshepa, cum să fie salvat de la măcel (Ait -br VII, Ram I etc ) Această funcţie a lui A este fixată şi în textele ulterioare („Mahabharata”, „Gopatha Brahmana”, etc ) A sunt asociate cu mierea (o dau albinelor, le stropesc sacrificii, poartă miere pe car etc ) și somnul, pe de ce indologul olandez F B I Kuiper a formulat o ipoteză cu privire la înlocuirea în India antică a băuturii îmbătatoare făcute din miere cu soma A intolerantă la străini; se opun spiritelor rele, bolilor, avarilor, invidioșilor Dintre toate zeitățile vedicului din panteon, A este cel mai strâns asociat cu zeitățile solare și, ca și acestea din urmă, participă în ritualurile de nuntă (RV X ) A sunt înfățișați ca tineri (sunt cei mai tineri dintre zei, dar în același timp vechi, VII , ), puternici, frumos, sănătos; se subliniază strălucirea lor, culoarea aurie (culoarea mierii; mai multe deoarece se numesc roșii), sunt rapizi, ageri, puternici, au multe forme (I , ), sunt împodobiți ghirlande de lotus; sunt dansatori (VI , ) Sunt comparați cu păsări (vultur, gâște), tauri, bivoli, gazele etc Iconografia ulterioară clarifică aceste descrieri de A Caracteristica principală a lui A este împerecherea (III , etc ); şi deşi A sunt gemeni, uneori se afirmă că ei născut separat (V , ); conform vechiului lexicograf indian Isk (Nirukta XII ), unul dintre A - fiul nopții, celălalt este fiul zorilor (unul este fiul lui Sumakhi, celălalt este fiul cerului; RV , ) Nu este complet clar cum A s-au diferenţiat între ei în perioada timpurie; mai târziu (cf deja Shat -br IV I, , etc ) se formează o serie de opoziţii, cu elemente cărora li se asociază fiecare din A : cer-pământ, zi- noapte, soare-lună etc Tatăl lor este Dyaus - Sky sau Vivasvat (în altă versiune - Martanda); mamă ei numesc Ushas, Oceanul, râul Sindhu, Sa-ranya, fiica lui Tvashtar Soția lor este Așvi-ni (V , ) In orice caz, Ushas acționează și ca sora lui A; sunt, de asemenea, asociați cu fiica zeului soarelui Surya (A atât soții ei, cât și matchmakers pentru Soma, X ); Rushan este fiul lor, în același timp A (separat) - părinții lui Nakula și Sahadeva - doi pandave juniori A actioneaza si impreuna cu Indra, Rudra (si Rudras), Vach, Soma etc A joacă un rol proeminent într-o serie de comploturi mitologice Principalul (Shat -Br III) descrie Nașterea fiicei lui A Tvashtar Saranyu a devenit soția lui Vivaswat După ce i-a născut pe Vivasvata doi gemeni Yama și Yami, Saranyu, care nu și-a iubit soțul, se înlocuiește în toate cu o femeie ca ea și ea însăși, întorcându-se iapă, fuge de acasă Observând înșelăciunea, Vivasvat, transformându-se într-un cal, pornește în urmărire și o depășește După reconciliere, Saranyu dă naștere a doi frați gemeni - Nasatya și Dasra, care a devenit cunoscut sub numele de Ashvins (de asemenea Na-satyas) A apar si in intriga duelului dintre Indra si ai lui Fostul prieten al lui Asura, Roy Namuchi, care l-a dezbrăcat pe Indra de puterile sale A i-a dat sfaturi lui Indra despre cum să-l învingă pe Namuchi (cu ajutorul unui vajra acoperit cu spuma de mare) După uciderea lui Namuchi A , sângele lui a fost pregătit medicamentul care a redat puterea lui Indra („Shatapatha-brahmana”, etc ) A vindeca Indra chiar si atunci cand el bea o cantitate excesivă de soma după uciderea lui Vishvaru-pa, fiul lui Tvashtar ("Mahabharata" și etc ) Una dintre cele mai faimoase povești mitologice asociate cu A este expusă în Shatapatha- brahmana" (IV), "Mahabharata" (III), "Brhaddevate" și etc (cf se menţionează şi despre el în „Rigve-de” şi o altă versiune în Jaym -br III - ) A (Nasatya și Dasra) a văzut-o odată pe frumoasa Sukanya ieșind din apă după baie și i-a oferit-o alege un soț dintre ei Sukanya a refuzat pentru că avea deja un soț, pustnicul decrepit Chyavana Apoi A l-a întinerit pe Chyavana și împreună cu el a ieșit din lac sub forma unor tineri frumoși, nedistinși unul de altul Printr-un semn secret, Sukanya a reușit totuși să-l aleagă pe Chyavana, care, în semn de recunoștință, a dat A o cotă în libațiile de soma, care a provocat mânia invidioasei Indra În alte povestiri, însă, A de mai multe ori acționează în urma lui Indra sau ca asistenți ai săi în lupte Zeiței Kali A i se dă sprâncene In mod deosebit numeroase motive pentru a-l salva pe A pe cineva de la necaz Venerarea lui A a continuat în epoca post-vedică În epopee, Puranas, „Harivansha” sunt numite Ashvinikuma-ra, adică „copiii iapei”, deși natura lor de cal, ca în textele vedice, rămâne voalat În viitor, apar alte perechi de gemeni, duplicând A În imaginea lui A , peste tot probabil, trebuie să vedeți urme ale vechiului cult indo-european al gemenilor (vezi miturile Gemeni) A sunt apropiați de Dioscurii greci antici, fiii lui Zeus La fel ca A , sunt asociate cu caii, schimbarea zilei și noaptea si deci soarele, cu functia de mantuire Motivul nașterii Dioscurilor dintr-un ou este corelat cu faptul că A sunt fiii Martandei (la propriu, „oul unui muritor”; vezi Mbh XII , ) Imaginea lui A a pătruns în unele tradiţii culturale ale popoarelor din Asia de Sud-Vest V N Toporov ASHI, Arti (Avest ), în mitologia iraniană, personificarea norocului, a abundenței, asemănătoare cu romanul Avere „Yasht” (XVII, ) spune: „Tu, Ashi, ești întruchiparea trupească a marii glorii” A înzestrează pământuri bogate, aur și argint, soții și fiice frumoase În strofele următoare ( ) Tatăl lui A se numește Ahuramazda, mama - Spenta-Armaity (Armatai), frați - Sraosha, Rashnu, Mitra, soră - religia mazdaismului Un fragment dintr-un mit antic ( - ) despre lupta pentru stăpânirea lui A între două grupuri tribale înrudite, dar în conflict și trei încercări ale lui A se ascund de încercările lor în lâna de berbec LL Ashnan (sumerian), vezi Lahar și Ashnan ASHUN, în mitologia rândurilor Birmaniei (grupul tibeto-birman) o pasăre sacră (corbul) A demolat şi a clocit un ou din care au ieșit strămoșii rândurilor Ciorii înșiși sunt, de asemenea, priviți ca progenitori ranguri Este interzis să le ucizi și să le mănânci I Ch A TITL U R, în mitologia akkadiană, zeitatea centrală a panteonului asirian La origine - Dumnezeu patronul orașului Ashur (templul principal este Ehursagkurkur-ra) Ridicarea lui A este asociată cu întărirea influența politică în Asiria a orașului Ashur Așa cum o primește divinitatea supremă A (pentru prima dată în secolul al XIII-lea înainte n e ) titlurile și epitetele sumerianului Enlil: „Marele Munte”, „Stăpânul Țărilor”, „Tatăl zeilor” ÎN al IX-lea î Hr e (a doua ascensiune a Asiriei) A identificat cu Anshar (vezi Anshar și Kishar), tată Ana, și se ridică peste toți zeii În versiunea asiriană (din Ashur) a poemului babilonian despre crearea lumii („Enuma Elish”) Anshar-A înlocuiește ca zeu – creatorul babilonianului Marduk Soția A - Ishtar Ashurs-kaya sau Ishtar din Ninive, precum și Ninlil (în mitologia sumeriană Nin-lil - soția lui Enlil; rezultat al identificării lui A cu Enlil), fiu - Ninurta (numele fiului lui Enlil), fiică - zeiță Sherua, sau Erua (Hurrian?) Ca și Marduk, A uzurpează trăsăturile multor zeități: el este arbitrul destinele (cum ar fi sumerianul An, En-lil), zeul-judecător (cum ar fi Shamash), zeitatea militară (precum Ninurta) și chiar zeitatea înțelepciunii (Sumer Enki, Akkad Eya) Emblema lui A este un disc solar înaripat Pe monumente - mileniul I î Hr e de obicei descris ca un zeu cu arc, pe jumătate ascuns de un solar înaripat disc, în ale cărui raze pare să se înalțe Pe obeliscul regelui asirian Tiglatpal-sar I (secolul al XII-lea î Hr ) e ) A înfățișat sub forma unui disc solar înaripat, din care două mâini întind un arc către rege win-lu V K Afanasiev ASHIKAIDIN, în mitologia turkmenilor și uzbecilor din oaza Khorezm, patronul (vezi Sărbătorile) cântăreţilor şi muzicienilor A oferă, de asemenea, un dar șamanic, dar poate și priva o persoană de rațiune Poate că imaginea lui A s-a format sub influența miturilor despre primul șaman și cântăreț Korkut S-a crezut că, pentru a dobândi darul de muzician, trebuie să faci un pelerinaj la mormântul lui A și să petreci noaptea acolo cântând pe dutar si cantand cantece A trebuie să se înfăţişeze pelerinului şi să-l binecuvânteze să studieze muzica şi cântând În poemul popular „Nedzheb Oglan” A , binecuvântându-și studentul, muzicianul și cântărețul, dă el un dutar minunat A este unul dintre personajele epopeei despre Gorogly (vezi Kyor-ogly), în care ajută un prieten Gorogly fiului fierarului Kerem să se căsătorească cu eroul Harman-Dyali, care a învins toți pretendenții (inclusiv Gorogly și Kerem înșiși) în competiție în muzică și canto Harman- Ashur Relieful cultului din Ashur secolele VIII-VII î Hr e Berlin, Muzeul Asiatic =| *=| '=| *=| '=| *=| '=| *=| *=| *=| *=| '=| *=| '=| *=| '=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| ' =| *=| '=| *=| '=| * și AJAX Dyali suferă în cele din urmă o înfrângere de la A , care s-a ascuns în mormânt, care îi cede lui Kerem dreptul de a se căsători cu ea Această poveste este similară cu unul dintre miturile despre Korkut, în care el ajută eroul să obțină mireasa învingându-și fratele nebun, care i-a ucis pe toți cei care se potrivesc B B AEDONA ('Atsbsou, „prighetoarea”), în mitologia greacă, soția eroului teban Zeta A era gelos nora sa Niobe, soția lui Amphion (fratele lui Zeta), care a avut numeroși urmași Ea a incercat a ucis fiul cel mare al lui Niobe, dar și-a ucis din greșeală propriul fiu, Itil Din milă pentru zeii ei au transformat-o pe nefericita femeie într-o privighetoare, după cum indică numele eroinei (Nosh Oy XIX - ) Mai este altul versiunea mitului despre A , care și-a ucis fiul împreună cu sora ei Chelidon (literal, „înghițimea”), a dezonorat soţul A Surorile au fost transformate de Zeus într-o rândunica şi o privighetoare (Apiop bier XI) A T -G Vrajitoarea lui ENDOR, conform traditiei biblice, vrajitoarea din Aendora, care a chemat la cererea lui Saul, primul rege al lui Israel, umbra profetului Samuel și prezicerea înfrângerii lui Saul în război cu filistenii și moartea lui împreună cu fiii săi ( Sam ) AEROPA (Aerolts), în mitologia greacă, nepoata regelui cretan Minos Părintele A Katrey i-a dat navigatorului Navplius care a vizitat Creta cu o cerere de a-l îneca pe A în mare sau de a-l vinde ca sclav pe pământ străin (a făcut asta fie pentru că l-a găsit pe A în brațele unui sclav, fie pentru că Katreya era se prezice moartea din mâna unuia dintre copiii lui) ( syu op Ai ) Cu toate acestea, Navplius i s-a făcut milă de A și a dat-o în căsătorie cu Atreus, pe care l-a înșelat cu fratele său Fiesta (Aroiios erii II - ) Atreus înfuriat a ordonat să-l arunce pe A în mare V Da Ayu, Ayu (vechiul indian Aui-, cf aui-, „forța vieții”), un personaj al mitologiei vedice, aparent asociat cu vitalitate A - „cel mai tânăr” (RV II , ), născut după alții, posedând un poetic pentru nimic Uneori A este ostil lui Indra (I , etc ), dar în alte cazuri A și descendenții săi se angajează pentru faptele bune ale lui Indra sau Indra ucide dușmanii lui A Este menționată mama lui A (sau chiar cele două mame ale lui și fii) A este asociat cu Manu, Agni, Urvashi, în general cu zeii La fel Ajax cel Mic o trage pe Cassandra departe de Palladium Vasul mansardat cu figuri roșii BINE - î Hr e Paris, Luvru Ajax Telamonides cu corpul lui Ahile Fragment de pictură pe o amforă cu figuri negre de Exekias BINE î Hr e Munchen, Muzeul de Artă Antică Aplicată numele la plural denotă o clasă de ființe descinde din A , uneori, aparent, genul uman Ei sunt cei care îl aprind pe Agni, găsesc și purifică soma și mulg vaca mare B T AYUSTAA, în mitologia abhaziană, diavolul; dăunează oamenilor și animalelor Potrivit legendei, dacă A intră într-o persoană, se îmbolnăvește Dar adesea o persoană câștigă o victorie asupra lui A prin viclenie C AJAX, Ayant (Aiad, cazul genului - Aiavod), în mitologia greacă, numele a doi participanți la războiul troian; amândoi au luptat lângă Troia în calitate de solicitanți pentru mâna Elenei În Iliada ei merg adesea mână în mână: în luptă în spatele zidului care înconjoară tabăra aheilor (XII - ), în apărarea corăbiilor (XIII - , în continuare), în luptă pentru trupul lui Patroclu (XVII după, după, - ) și sunt comparați cu doi lei puternici sau tauri (XIII - ; - ) A Oilid, fiul lui Oileus și Eriopis (Eriopy), rege al Locrisului, conducător al miliției ( persoane) din Locris (Grecia Centrală) Un aruncător de suliță priceput și un alergător bun, doar al doilea ca viteză Ahile Războinicii săi sunt renumiți ca arcași și praștii Aceasta, așa-zisa „A mai mic” sau „mic A ”, - nu așa Poate sa- care nu este atât de înalt în comparaţie cu A Telamonides (Nosh II II - ) El este cunoscut pentru al lui temperament violent și obscen Așa că, în timpul cuceririi Troiei, a comis violențe împotriva Cassandrei, care o căuta protectie la altarul Atenei (Aroiios erii V ; Verg Aep II - ) La sfatul lui Ulise, aheii s-au adunat pentru acest sacrilegiu la piatra pe A (Raiz X , ), dar s-a refugiat la altarul aceleiasi Atenei Cu toate acestea, când flota s-a întors din Troia, zeița furioasă a spart furtuna lângă Ciclade Nave ahee (inclusiv nava lui A , aruncând în ea un fulger) A a scăpat și, agățat de o stâncă, s-a lăudat, că trăiește împotriva voinței zeilor Atunci Poseidon a despicat stânca cu un trident, A a căzut în mare și a murit Corp a fost îngropat de Thetis pe insula Mykonos, lângă Delos (Aroiios erii VI, ; Hyg Hab ) Prin hotărârea oracolului, locuitorii din Locris au ispășit pentru o mie de ani sacrilegiul lui A , trimițându-i la Troia în fiecare an două fecioare care slujeau în templul Atenei, fără să-l părăsească niciodată Potrivit lui Apolodor (epii VI ) și Polibiu (XII ), acest obicei a încetat după războiul focian (sec IV î Hr ) A Telamonide descinde din Zeus și din nimfa Aegina Este nepotul lui Aeacus, fiul lui Tel- Noaptea distrugerii Troiei În dreapta - Priam, Ajax Oilid și Cassandra la statuia Atenei Fresca în casă Menandru la Pompei in n e AYMI i ^ ^ ^ ^ ^ =^b=ib= b= b= == b= == == == == b= ==ib= b=ib= b=ib= b= == == b=ib= b=ib= = Sinuciderea lui Ajax Telamonides Amforă cu figuri negre de Exekias BINE î Hr e Bologna, oraș muzeu mona și Periboea, vărul lui Ahile Numele său este asociat cu mitul în care Hercule apare ca prieten al regelui Salamis Telamon În timpul unei vizite pe insula Salamina, Hercule se roagă Zeus să-i dea lui Telamon un fiu viteaz; când Zeus, în acord cu cererea lui Hercule, trimite sub forma unui steag de vultur, Hercule îl sfătuiește pe Telamon să-și numească viitorul fiu A'iad (din grecescul a'igtod - vultur; Aroiosi III ) A - regele Salamina, care a adus sub Troia corăbii (Nosh II II - ) Sub Troy A a devenit celebru ca un erou al doilea după Ahile ca pricepere El are o creștere uriașă (așa-numitul „A mare”), formidabil, puternic, înarmat cu un uriaș scut cu șapte piei acoperit cu aramă (VII - ) A efectuează în în luptă, ca însuși zeul Ares (VII ), pășește ferm, scuturându-și sulița puternică Îl aruncă pe Hector o piatră uriașă și străpunge cu ea scutul inamicului (VII - ) La apariţia lui A , purtându-şi scutul ca un turn, troienii se împrăștie de frică (XI - ), iar el continuă să zdrobească dușmanii, mâniind pe câmpie (XI în continuare) Când Patroclu este ucis și există o luptă pentru trupul său, A acoperă cu scutul său învins (XVII - ), iar apoi îi ajută pe ahei să ducă trupul lui Patroclu de pe câmpul de luptă, reflectând împreună cu A Oilid al troienilor (XVII - ) În bătălia de lângă corăbii, A îl înfruntă pe Hector (XV - ) Protejând navă din foc, el ucide bărbați în lupta corp la corp (XV - ) După moartea lui Ahile A își protejează cu abnegație trupul de troieni (Apoiosi erii V ) și de aceea se consideră îndreptățit moștenește armura eroului ucis Cu toate acestea, armura este acordată (iar judecătorii sunt troienii sau aliați ai aheilor) Ulise și ofensat A decide să-i omoare pe conducătorii aheilor noaptea Dar Atena salvând pe ahei, el trimite nebunie asupra lui și turme de vite devin victime ale sabiei lui A Când rațiunea se întoarce la A , nu poate supraviețui dizgrației pe care și-a adus-o asupra lui și, după ce și-a înșelat vigilența Soția și asociații lui Tekmessa, în disperare, se sinucid Trupul lui A prin decizia lui Agamemnon nu a fost pus pe foc, iar pelerina Rhetey i-a devenit mormântul (Aroiios erii V ) A nu pot uita insultă adusă lui de Ulise chiar și în Hades, unde răspunde la discursurile prietenești ale lui Ulise într-o tăcere mohorâtă, păstrând un spirit inexorabil și încăpățânat în tărâmul morților (Nosh Oi XI - ) Soarta lui A , nebunia și moartea lui sunt dedicate tragediei lui Sofocle „Ajax” și trilogiei care nu a ajuns până la noi Eschil „Controversa argumentului” A Telamonide era venerat ca un erou Pe agora din orașul Salamina se afla templul lui A (Raiz I , ) Inainte de bătălia de la Salamina, conform lui Herodot, grecii au adus rugăciuni către zei și au cerut ajutor A și ai lui părintele Telamon (VIII ) Festivalul ayantiei în cinstea lui A a făcut față cu mare solemnitate în Attica și la Salamina Apropierea lui A de Atena este subliniată în Iliada, care spune că lângă corăbii atenienii A şi-au pus corăbiile (Nosh II II ) A Oilid și A Telamonides sunt imagini mitologice foarte vechi Aceștia sunt eroi neînfrânați și mândri, care merg nu numai împotriva voinței oamenilor, ci și împotriva voinței zeilor Este probabil ca inițial ambii A să constituie o singură imagine mitologică integrală, care în viitor a suferit o anumită modificare, apărând sub forma a două foarte apropiate în spirit şi eroi care se deosebesc mai degrabă prin trăsături exterioare (A mare și A mic, cf Dioscuri, Gemeni mituri) Poate că Locris este cea mai veche patrie a arhetipului eroic, iar Salamina este secundară și a apărut în mit prin Telamon Numele Telamon are un caracter substantiv comun (greacă tgKhatssv, centură sau un baldric pentru un scut și o sabie), iar A Telamonides acționează ca proprietar al faimosului scut, ținute pe loc de curele puternice Performanța comună frecventă a ambelor A în Iliada permite de asemenea faceți o presupunere despre imaginea uniformă originală a lui A A A Takho-Godi În arta antică, A Oilid este reprezentat mai ales pe monedele din Locris, unde apare în sub forma unui războinic puternic înarmat, în pictură în vază (o scenă de violență împotriva Cassandrei), pe fresce Mitul despre A și Cassandra a servit ca subiect al picturilor lui P P Rubens și alții A Telamonides este unul dintre cele mai populare personaje Diverse teme sunt întruchipate în pictura în vază mit: „o dispută asupra armurii lui Ahile”, „sinuciderea lui A ”, „luptele lui A cu Hector și alți troieni”, „Participarea lui A la bătălia pentru trupul lui Ahile”, etc În arta plastică europeană - „Regatul Florei” de N Poussin, statuia „A” A Canova şi alţii AYAMI, în mitologia Tungus-Manciuriană (dintre Nanais), spiritele-strămoși ai șamanilor Fiecare șaman are a lui A , a instruit el, a indicat ce fel de costum ar trebui să aibă un șaman (șaman), cum să trateze A i-a aparut samanului într-un vis sub forma unei femei (șaman - sub formă de om), precum și un lup, un tigru și alte animale, mutate în șamani în timpul rugăciunilor A ar putea avea spirite - proprietarii diferitelor animale, l-au trimis pe A să fure sufletele oamenilor și să le îmbolnăvească G V BA (b), în mitologia egipteană, unul dintre elementele care alcătuiesc esența umană egiptean scriitor din secolul al IV-lea Horus-pollon, care a scris un tratat despre hieroglifele egiptene, a tradus B în coptă ca „suflet” Acest sens este folosit până astăzi, deși conceptul de „suflet” nu corespunde exact ideea egiptenilor despre B În perioada Vechiului Regat, conform Textelor piramidale, posesia lui B atribuite numai zeilor și faraonilor B a fost conceput ca întruchiparea puterii și puterii lor Ei ar putea fie mai multe (pl bau) Mai târziu, conform Textelor Sarcofagelor și Cărții Morților, a fost luat în considerare B întruchiparea forței vitale a tuturor oamenilor, continuând să existe și după moartea lor locuit în mormânt și rămânând în deplină unitate cu defunctul, B se poate despărți de corpul uman și în mod liber se mișcă, face o „ieșire de zi” din mormânt, se ridică la cer, însoțește o persoană în viata de apoi B îndeplinește toate funcțiile fizice ale unei persoane: mănâncă, bea etc Înfățișat în formular păsări cu cap și uneori mâinile unei persoane Sacru animale (de exemplu, B Sebek - un crocodil, Osiris - un berbec, B al multor zei - un șarpe) sau alte zeități [deci, Khnum în Latopol (Esne) a fost considerat B Shu, în Gypsum-fox - Osiris, în Leontopol - Hebe, pe insula Elephantine - Ra] B avea nu numai oameni, ci și multe orașe: Germo-pol, Buto, Hierakonpol etc Vezi și Akh și Ka R I Rubinshtein BA, în mitologia antică chineză, demonul secetei, fiica lui Huang-di In carte divină și uimitoare” (secolele V-VI) se spune: „În sud există o creatură cu două sau trei chi (mai mică decât metri), corpul nu este acoperit de haine, ochii deasupra, se mișcă repede, ca vântul, numele lui este Ba Unde va apărea - peste tot secetă și pământ roșu pe mii de mile Numit și Han-mu („mamă de secetă”) OMS o întâlnește, se grăbește la o latrină și moare În timpul războiului Huang-di cu rebelul Chi-yu B și-a ajutat tatăl oprind ploaia cumplită pe care a turnat-o Chi-yu B R BAAL (b s ), în mitologia semitică occidentală, porecla zeilor, derivată din Balu BAALAT (data Ъ din і;, litere, „stăpână”, „stăpână”), porecla în mitologia semitică occidentală zeițe – patrone ale zonei (cf Balu, Bel) În Biblie, „Doamna B ” - una dintre cele mai înalte zeități, stăpână și patronă a orașului, care avea un cult dezvoltat I Sh BAAL-HAMMON (data ЪсШтп, aparent, „maestru-pompier”), Hammon, în mitologia semitică occidentală zeitate Judecând după semnificația numelui, zeul soarelui (cf în ebraică hamma, „soare”; numele este asociat cu cuvântul hamman, desemnând altare speciale pentru tămâie, eventual B -H ) În Cartagina unul dintre principalele zeități, zeul fertilității Identificat cu Saturn și Jupiter, aparent pentru că si-a asumat functiile lui Ilu Adesea asociat cu Tinnit I Sh BAALSHAMEM [(Canaanite-Amorite b cu tt), Baalshamin (aram b cu tp), Baal-samin (arabă), litere, „stăpân al cerului”], în mitologia semitică occidentală, Dumnezeu este stăpânul cerului În unele cazuri, aparent ca un zeu al soarelui În teogonia feniciană din Sankhonyaton - Philo Uranus, evident, îi corespunde lui B , al său fiul este El (vezi Ila), care se răzvrătește împotriva tatălui său și îl învinge Filon din Biblie conduce o legendă feniciană despre modul în care Kron (El) și-a sacrificat fiul lui Uranus (B ) (vezi Moloch) Venerarea lui B a fost larg răspândită în Siria de la sfârşit mileniul II î Hr e ; în canaanit-aramaic panteonul B a devenit divinitatea supremă În epoca elenistică, B a fost identificat cu Zeus și Jupiter (variantele sale locale sunt Ba plutește deasupra corpului defunctului Desen pe papirus Fragment Londra, British Museum Tigrii îl mănâncă pe demonul secetei Ba Relief pe piatră Granița erei noastre eram Zeus din Heliopolitan și Jupiter din Dolichen, ale căror culte au fost dobândite în această perioadă mare importanță, inclusiv în afara Siriei) În Palmyra, B este capul triadei zeilor (pe lângă B în ea a inclus Malakbel și Aglibol), care au ocupat acolo (împreună cu o paralelă, și posibil identică, triada Bel - Yarihbol - Aglibol) o poziție de conducere Judecând după epitetele lui B („mare și milostiv”, „bună și răzbunător”), în jurul cultului său în secolele I - III n e a format un religios doctrina etică a milostivirii și răzbunării lui Dumnezeu Cultul este probabil legat genetic de cultul lui B un zeu numit „Cel al cărui nume este binecuvântat în veșnicie” (numele lui era interzis); acest zeu ar putea ia locul lui B (ca Bela) în triada și a fost larg venerat în Palmyra în secolele II-III Venerarea lui B a fost atestat la Edessa încă din secolul al V-lea n e În mitologia arabă veche, B (Baalsamin) era venerat în Nabatea si printre arabii safieni I Sh , A G L BABA-YAGA (poloneză Iesiga, cehă ^Egіpka, „femeie de pădure”, cf Sârbă veche Iega, „boală”, „coșmar”, etc ), în Mitologia slavă, bătrâna-vrăjitoare din pădure Potrivit poveștilor slavilor răsăriteni și occidentali, B -I trăiește în pădure într-o „colibă pe pulpe de pui”, devorează oameni; gard în jurul colibei - de la om oase, pe gardul craniului, în loc de un șurub - un picior uman, în loc de constipație - mâini, în loc de lacăt - o gură cu dinti ascutiti La cuptor B -I încercând să prăjească copiii răpiți Ea este antagonistul eroului basmului: zburând în colibă și găsind eroul în ea, își taie o centură din spate etc Pe lângă imaginile lui B -i războinici și răpitori, povestea cunoaște și imaginea unui donator, a unui asistent al eroului La B -I un picior - os, e oarbă (sau o doare ochii), e o bătrână cu sâni uriași Legătura cu sălbăticia animalele și pădurea permite ca imaginea ei să fie derivată din imaginea antică a stăpânei animalelor și a lumii morților Impreuna cu prin urmare, asemenea atribute ale lui B -I , precum o lopată, cu care aruncă copiii în cuptor, sunt în concordanță cu ritualul interpretarea poveștilor despre ea ca preoteasă în ritul de inițiere a adolescenților (vezi Inițierea și miturile) Personaje asemănătoare cu B -I sunt cunoscute în mitologiile germanice, grecești și în alte mitologii V V Ivanov, V N Toporov BAUKIDS, vezi articolul Filemon și Baucis BAVO, strămoșul mitic al Hausei (Sudanul de Vest), luptător de șarpe Conform uneia dintre variante mit, în ținutul Hausei, unde domnea marea vânătoare Daura, a apărut un străin din țara Bornu Daura a acceptat să se căsătorească cu el cu condiția ca soțul ei să nu se culce cu ea Și-a dat soțul ca concubină o sclavă care, după ce a născut un fiu, a început să-și disprețuiască stăpâna Daura furioasă și-a scos vânătoarea haine bărbătești, îmbrăcat bijuterii și haine de damă, s-a dus la soțul ei și s-a culcat cu el Curând a născut fiul lui B Șase fii ai lui B au devenit regi – eponimele orașelor Hausa Kano și Rano (regi Indigo) angajate în fabricarea și vopsirea țesăturilor, ceilalți doi (regii pieței) Dispunerea trigramelor conform cărții lui Zheng Zhi-qiao „Liu jing tu” („Ilustrații pentru șase cărți clasice”, ) - comert, Gobir (regele razboiului) i-a protejat pe frati, iar Zegzeg (regele sclavilor) le-a asigurat munca Conform altor versiuni, B a primit acordul lui Daura de a deveni soție pentru că a ucis un șarpe care locuia într-o fântână orasul ei În versiunile ulterioare islamizate ale miturilor, prințul Bagdadului apare în locul lui B Bayajid (Bayajida, se pare, este o modificare a numelui lui Abu Yazid, liderul rebeliunii secolul al X-lea berberi-kharijiti împotriva dinastiei fatimide nord-africane) E K BA GUA ("opt trigrame"), în mitologia antică chineză, cosmologia și filosofia naturală opt combinații de linii continue, care simbolizează masculinul, începutul ușor al yangului și liniile întrerupte, corespunzând începutului feminin, întunecat, al lui yin Fiecare dintre cele opt combinații are trei elemente: de exemplu, trei linii continue denotă conceptul de qian ("cer"), trei întrerupte - kun ("pământ"), două solid și unul întrerupt de sus - dui („rezervor”) etc În miturile antice, imaginea acestui sistem clasificări este atribuită primului strămoș Fu-hsi Sistemul lui B g , dezvoltat în detaliu în antichitate tratatul „I Ching” („Cartea Schimbărilor”), a stat la baza filozofiei naturale antice și medievale din Depărtare Est, și, de asemenea, în multe feluri caligrafie; cu ajutorul sistemului lui B g a încercat să exprime toată diversitatea fenomene ale naturii și ale existenței umane (țări ale lumii, animale, părți ale corpului etc ) B g de obicei înfățișat ca o masă circulară, adesea înscrisă într-un octogon Sunt cunoscute două sisteme aranjament circular al B g Mai târziu, din B g , prin dublarea liniilor până la șase în fiecare combinație au fost a primit de hexagrame folosite de ghicitorii chinezi B R BADNYAK (sârbo-croat Badnak, Bolg bad-nick), în mitologia slavă de sud, un personaj întruchipat „Bușten de Crăciun”, un ciot sau o creangă arsă în Ajunul Crăciunului (dintre bulgari - în noaptea de Koleda, vezi mai jos) Kolyada) B i se atribuie uneori trăsături antropomorfe (barbă), numit vechiul zeu, bătrânul B , în opusul lui Bozhich, corelat cu tinerețea, noul an B este conectat (conform studii etimologice) cu imaginea unui șarpe la rădăcinile unui copac (cf legate nye caractere indo-europene - alte Ind șarpele Ahi Budhnya și greacă Piton) Arderea B la final al anului vechi echivalează astfel cu înfrângerea prin foc a șarpelui, întruchiparea lumii inferioare, început rău intenționat și marchează începutul unui nou ciclu sezonier, garantează fertilitatea etc n (cf un ritual de stingere a scânteilor dintr-un B arzând, însoțit de o formulă magică - o dorință înmulţirea vitelor cu numărul de scântei) V I , V T BAI BAYANAI, Baai Barylaakh Baai Bayanai („bogat pentru tot Bayanai”), în mitologia Yakut, spiritul - proprietarul pădurii, animalelor și păsărilor, hramul vânătorilor El a fost imaginat ca un vesel, zgomotos un bătrân cu părul gri B B trăiește în păduri și este foarte bogat în blănuri Are , sau frați si surori Înainte de începerea vânătorii, B B făcea de obicei un sacrificiu, iar la locul de pescuit îl „hrăneau” Dacă vânătoarea nu a avut succes o lungă perioadă de timp, s-a considerat necesară efectuarea unui ritual de invocare a lui B B cu sacrificiu B B s-au făcut sacrificii și în cazul pradării mari IN ABSENTA BAI-DI („conducător alb”, „împărat alb”), în mitologia antică chineză, conducătorul Occidentului împreună cu conducătorii altor țări ale lumii: Est - Tai-hao (vezi Fu-si), Sud - Yan-di (vezi Shen-nong), Nord - Hei-di (vezi Zhuan-hsu) și Centru - Huang-di B -d asociat cu domnitorul Occidentului Shaohao și conform sistemului antic de alternare a celor cinci elemente primare cu metal, alb, toamnă, planeta Jin-hsin sau Tai-bai Jin-hsin (Venus) Conform ideilor medievale B -d cum coboară zeul acestei planete pe pământ în a -a zi a fiecărei luni B R BAI-HU, Bo-hu („tigrul alb”), în mitologia chineză veche, unul dintre spiritele celor patru țări ale lumii (împreună cu cu Qing-long, Zhu-qiao, Xuan-wu), fiara este patronul Occidentului, unde se află țara morților B -x De asemenea una dintre constelații (din șapte stele) a fost numită Aspectul lui B - x a înspăimântat toate spiritele rele și în același timp rasă- Bai-hoo Pictura populară chineză Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul istoria religiei și ateismului Colecția academicianului V M Alekseev Bai-hoo Relief pe latura vestică a sarcofagului de piatră Granița erei noastre provincia Sichuan a fost văzută ca un semn al progresului în științele pașnice Conform legendei, B -x o dată în timpul dinastiei Han (sec III î Hr e - in n î Hr ) a fost prins și a fost ridicat un templu în cinstea lui B -x adesea înfățișat pe pereți structuri funerare, pe bannere care erau purtate în spatele trupelor în campanii (un banner cu dragon verde - Qing-long) În China medievală, B -x pictat împreună cu Qing-long pe poartă Templele taoiste în funcția de gardian Pe tipărituri populare târzii B -x apare deja în om formă Ca spiritul unei constelații de șapte stele B -x scos la iveală într-un roman fantastic din secolul al XVI-lea „Feng Shen Yanyi” („Ridicarea la rangul de spirite”) sub numele de Yin Cheng-hsiu B R BAIZE, Boze, în mitologia chineză veche, o fiară înțeleaptă, atotștiutoare și vorbitoare Pe pozele V era înfățișat ca arătând ca un leu cu coarne Conform miturilor antice, Huang-di ("suveranul galben"), mergând la vânătoare, l-am întâlnit pe B la malul mării B i-a povestit despre demonii și spiritele întâlnite în China, dintre care existau de specii Huangdi a ordonat să le deseneze pentru ca oamenii să știe cum arata B R BAKABA, în mitologia mayașă, zeii sunt frații Hobnil, Kan-Tsik-Nal, Sak-Ki-mi și Hosan-Ek, care stau în picioare în cele patru colțuri ale universului și sprijină cerul pentru ca acesta să nu cadă pe pământ B au fost asociate cu simboluri de culoare și calendar ale țărilor lumii Deci, Hobnil a fost asociat cu estul și roșul culoare și a fost patronul anilor începând cu ziua lui Kan; Kan-Tsik-Nal - cu nordul, culoarea albă și de ani de zile Muluk; Sak-Kimi - cu vestul, culoarea neagră și ani de Predație; Hosan-Ek - cu sudul, galben și de ani de zile Kavak B avea un aspect antropomorf, dar o serie de imagini și surse scrise dau posibilitatea de a presupune că în cele mai vechi timpuri au fost concepute sub formă de animale (iguane, opossum, broaște țestoase, melci) sau insecte (păianjen, albine) Hobnil a fost patronul apiculturii În secolele X-XVI B c în mare măsură fuzionate cu zeii vântului - pavakhtuns și zeii ploii - chaks In aceasta perioada au existat și idei despre batalioanele subterane care susțineau bolțile lumii interlope R K BAKARORO SI ITUBORI, in mitologia indienilor Bororo, frati gemeni, eroi culturali Conform mit, B și I copii de la o femeie și un jaguar La scurt timp după naștere, au ucis un șoim care și-a mâncat mama Apoi Bakaroro prescrie tuturor animalelor și păsărilor care au mâncat anterior carne umană, nu mai pentru a face acest lucru și determină cine va mânca ce De conform ideilor Bororo, Bakaroro trăiește în vest, iar Itubori în est, ei merg la unul dintre ei sufletele morților L F BAKBAK-DEVI, în mitologia georgiană, un om de pădure, unul dintre devas B -d , întruchipând înclinația rea (dar întotdeauna învins de un bun), pare a fi o creatură cu multe capete, greutate pe care pământul cu greu îl suportă, un canibal, devorând oameni împreună cu complicii săi M Chachava BALAM fiul lui Baura (Vayat іЪp Baiga), în mitologia musulmană, personaj corespunzător biblic Balaam Nu este menționat în Coran, dar comentatorii îl asociază adesea pe B cu personajul al Coranului, care și-a schimbat neprihănirea („Șaitanul l-a făcut adeptul său, și el era din rătăcit”, : - ) Uneori B este identificat cu Lukman M P BALAM-AKAB ("noaptea-jaguar"), unul dintre progenitorii mitici ai poporului Quiche Conform miturilor, înainte la apariția soarelui, zeii au creat B -A , Balam-Kitse ("jaguar-quiche"), Mahukutah ("nimic") și Iki-Balam („jaguarul este un vânt puternic”) La început au avut înțelepciune și vedere perfecte, dar zeii s-au slăbit vederea și mintea lor După aceea, zeii le-au creat soții B -A a devenit progenitorul celor nouă clanuri ale lui Ni-haiba, Balam-Kitse - nouă clanuri ale lui Kave-ka, Mahukutah - patru clanuri ale lui Ahau-ki-che În timpul vieții lor, zeii au creat steaua dimineții (Venus), soarele și le-a dat foc Din Tulan (vezi Tollan) strămoșii s-au dus la sud, unde au purtat războaie cu triburile locale și au creat puterea Quiche Înainte de a muri au dat instrucțiuni către fiii lor și le-a dat „nodul sacru” ca simbol al ființei lor După la revedere, au urcat pe Muntele Hakavits și au dispărut acolo R K BALARAMA (Skt Laiagasha), Balade-va (yaiasieva), în mitologia hindusă, fratele mai mare al lui Krishna Este considerat un avatar al lui Vishnu sau al șarpelui Shesha, pe care Vishnu se întinde În Vishnu Purana se spune că atunci când forțele Asuras au biruit pământul, zeii au apelat la Vishnu pentru ajutor, iar Vishnu a luat doi peri: negru, al lui și alb, șarpele lui Shesha (considerat parte a lui Vișnu însuși) și a spus: „Aceștia sunt ai mei părul va cădea la pământ și o va scăpa de durere Părul negru simbolizează Krishna, alb - B Acest lucru este menționat și în Mahabharata Cu toate acestea, nu există un consens între comentatori despre ce rol au jucat cei doi fire de păr în nașterea lui B și a lui Krishna B a fost conceput de Devaki, soția lui Vasudeva, ca al șaptelea fiu, dar pentru a-l proteja de tiranul Kan-sa, care și-a ucis toți fiii anteriori, Vishnu s-a mutat fătul din pântecele lui Rohini, o altă soție a lui Vasudeva, care fusese trimisă anterior în familia unui pastor Nanda Mai târziu, Krishna a fost aruncat în aceeași familie, așa că cei doi frați au crescut împreună B a participat la multe distracții pentru copii și apoi în isprăvile lui Krishna (în special, în uciderea lui Kansa) Mult fapte (uciderea diverșilor demoni etc ) pe care le-a făcut el însuși Prin urmare, principala lui armă este plugul unul dintre numele lui B este Halayudha („înarmat cu un plug”) Culoarea corpului lui B este deschisă, aurie; culoarea îmbrăcămintei - albastru închis (în contrast cu albastrul închis al lui Krishna, a cărui culoare este galbenă) B avea o singură soţie Revati și doi fii; îi plăcea vinul, din fire era iute După moartea lupilor otrăviți, tribul Krishna, B a murit în liniște, stând pe malul mării, lângă Dvaraka Șarpele alb al lui Shesha s-a târât din gură S D Argint BALI (vechiul Ind Vaii), în mitologia hindusă, regele Daityas, fiul lui Virochana și nepot Prahlada Mitul Puranic despre B și Vishnu a fost o regândire a vedicului - despre cei trei pași ai lui Vishnu (RV I , ; I , - etc ) și brahminical - despre Vishnu-pitic (Shat -br I , , ; Tait -samkh II , , ) Conform acestui mit (Vayu-pur II , - ; Ram ; Mbh III ; XII etc ), B datorită lui evlavia și asceza au învins-o pe Indra și au obținut puterea asupra celor trei lumi - cer, pământ și lumea interlopă Atunci Vishnu, întrupat ca un pitic (vezi Avatar), a venit la B și i-a cerut darul atat de mult spatiu pe cat poate masura el, piticul, cu cei trei pasi ai sai Inconstient înșelăciunea, B a fost de acord, iar Vishnu, după ce și-a asumat adevărata formă, a acoperit întregul cer cu primul său pas, iar cu al doilea - pământul și a făcut al treilea pas scurt și l-a lăsat pe B în posesia lumii subterane, a lumii subterane P G MITOLOGIA BALI, un complex de reprezentări mitologice ale balinezilor (insula Baly, Indonezia) Ca și în alte națiuni agricole dezvoltate din Indo- Masca lui Rangda Insula Bala MITOLOGIA BALI i =i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = Garuda Fragment de pictură murală Insula Bali Budapesta, Muzeul de Artă din Asia de Est arhipelagul Nesian, printre balinezi, tradiția mitologică în multe privințe se întoarce la idei populația antică austroneziană Cel mai arhaic substrat urmărit în sistem religios-mitologic al balinezilor, a absorbit diverse componente ale mitologiei momentul formării cultelor tribale, de unde stabilitatea și originalitatea Demonul rău Ravana Insula Bali Copac pictat anii Leningrad, Muzeul de Antropologie și etnografie actualitatea lui B m într-o atmosferă de influenţă a culturii hinduse În formarea lui B m afinitate culturală și etnică și contacte de lungă durată cu feudale vecine Java (mai ales în secolele XI-XV) și relativă izolare a culturii balineze în condițiile Expansiunea musulmană din secolul al XVI-lea În B m , este trasată o imagine a universului, combinând verticala (inferioară - lumi subterane, mijlocii - terestre și superioare - cerești) și orizontale (patru puncte cardinale și centru) diviziune, fixată sub influența mitologiilor hinduse și budiste in orice caz există motive mitologice tradiționale asociate cu binarul și cuaternarul antic clasificare Ei au ideea de dualism cosmic Imaginea de sus - kaja corespunde idei despre începutul spiritual subtil, ceresc, precum și direcțiile de nord și de est și orientare mâna dreaptă; imaginea fundului - kelod - la idei despre începutul corporal brut, pământesc, direcțiile de sud și vest și orientarea la stânga Kaja și kelod sunt personificate ca cuplu de căsătorie cosmic (luh-muwahi) de principii masculine și feminine În centrul universului, conform lui B m , există un munte mondial Gunung Agung, care, parcă, leagă lumea subterană și cea cerească și servește refugiul zeilor În B m există un panteon al zeilor dezvoltat Zeitatea supremă este Sang Hyang Tunggal ("zeul primordial"), sau Tintya Din el au descins principalii zei - demiurgi: Semar (balinez Twalen, sau Hyang Ismaya) și Batara Guru (cunoscut în principal în Bali ca Shiva), care a întruchipat dualismul principiilor fizice și spirituale Sunt două opuse grupuri de zeități: una gravitează spre lumea inferioară (Semar, Brama, Batara Kala etc ), cealaltă spre lumea superioară (Batara Guru și alții) Elementele triadei hinduse (Brahma, Shiva, Vishnu) sunt în mare măsură transformat sub influenta animismul și venerarea strămoșilor după sistemul tradițional al mitului dual, deși ideile triadei înseși au fost păstrate (Sang Yang Tiga, „trinitate divină”) Mai strâns asociat cu baza originală a lui B m sfera htonică (kelod) - sălașul forțelor demonice care poartă în sine nu doar un început distructiv, dar și potența reînnoirii pământești, legătura dintre viață și moarte S-au păstrat mituri cosmogonice și antropogenice (despre originea insulei Bali, mai înaltă zeități, strămoși) Conform versiunii înregistrate în lucrarea religioasă populară Chatur Yoga, la început era gol, nu era nici pământ, nici cer Șarpele lumii Antaboga creat prin meditație Țestoasa Bedawang, doi șerpi zăceau pe ea S-au împletit unul cu altul, formând temelia lumii, pe pe care se sprijină un capac convex de piatră („piatră neagră”) Sub această piatră nu este nici soare, nici luni, fără nopți - aceasta este lumea inferioară, unde domnește Batara Kala și aspectul său feminin Setesuyara și unde trăiește marele boa constrictor Basuki Batara Kala a creat lumina și mama pământ (Ibu Pertivi) Sub pămant apele întinse și chiar mai sus - cerurile cu mai multe straturi, unde domnesc zeii - cerești Pământul însuși și munții ieșit din noroi uscat B m se caracterizează printr-o largă dezvoltare a cercului demonologic, imagini teratomo-rfice Cel mai o poveste populară despre lupta a doi monștri - Rangda și Barong, transmisă în misterele populare În Bali, cu istoria sa îndelungată de stat și partea rituală și cultă foarte dezvoltată religiile, miturile genealogice și diferitele tipuri de mituri de cult s-au răspândit, în ceea ce explică originea dinastiilor şi a elitei conducătoare Leyaki (fantome) Sfeşnic Insula Bali Autor I Chokot =și= | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = MITOLOGIA BALTICĂ ~ idoli prusaci de piatră Polonia ki, precum și rituri și altare Într-o serie de astfel de mituri, relativ târziu baza legendară (referită în primul rând la legăturile cu imperiul javanez Majapahit în secolele XIII-XV) și substrat mitologic local antic (elemente ale mitului geamăn, mit totem), de ex mitul originii suveranilor principatului Pejeng după victoria zeității Batara Indra asupra demonului Maya Danava, care a fost răsturnată și întrupată într-o floare de cocos; gemeni au ieșit dintr-o floare, gemeni heterosexuali Messula-Messuli, care au dat naștere generațiilor de conducători Imaginile și intrigile lui B m se reflectă în pictura balineză antică și modernă și sculptură în lemn, în păpuși de teatru wayang G G Bandilenko MITOLOGIA BALTICĂ, un sistem de idei mitologice ale anticilor Triburi baltice (baltice) Sistemul mitologic baltic general nu a fost păstrat, dar în unele cazuri, este reconstruită pe baza sistemelor mitologice ale triburilor baltice individuale: occidentale - prusacii, yotvingienii, etc , și răsăritenii - samogiții și aukstaiții (lituanieni), letonii, etc La rândul lui și mileniul II d Hr e triburile baltice au ocupat teritoriul la sud și la est de Marea Baltică, învecinat cu slavii şi finlandezii baltici Cele mai vechi informații despre mitologie și ritual Triburi baltice, pe lângă datele arheologice privind ritul funerar și natura sanctuarelor, urca la con in n e Descriind Aestii, identificati cu vechile triburi baltice, Tacitus Figurine medievale din bronz ale zeităților Lituania spune că ei „se închină pe strămoșia zeilor și, ca semn distinctiv al cultului lor, poartă imagini cu mistreți” („Germania” XVI) Câteva informații despre ritualul și idolatria aestienilor și Prusacii sunt incluși în descrierea anglo-saxonă a călătoriei lui Wulfstan (sfârșitul secolului al IX-lea) și în biografii Episcopul Adalbert de Bremen, care a încercat să-i convertească pe prusaci la creștinism Date sursă secolele XII-XIII extinde înțelegerea lor despre păgânismul baltic timpuriu: de exemplu, relatează geograful arab Idrisi despre cultul focului, în bula Papei Inocențiu din octombrie sunt menționate și alte obiecte reverență - copaci, ierburi, surse de apă, animale etc Odată cu începutul agresiunii Ordinului teuton, Colonizarea germană și creștinizarea în con - cers secolele al XIII-lea numărul de surse de către B m (fost numai printre prusaci) crește brusc (acordurile de ordine cu prusacii, „Cronica rimată”, „Cronica Livoniană” de Henric al Letoniei, analele poloneze, cronicile rusești) Mai tarziu surse - „Cronica Prusiei” de Peter Duesburg (secolul al XIV-lea), lucrările istoricului polonez J Dlugosh ( c ), călugărul german S Grunau, scriitorii lituanieni Mazhvydas, Dauksha, Bretkunas și alții, polonezi istoricii M Stryikovsky, Ya Lasitsky (secolul al XVI-lea) și alții, raportând o mulțime de lucruri noi, în același timp nu numai conțin o mulțime de informații dubioase, dar uneori completează B m în conformitate cu vechiul modele mitologice și idei generale despre mitologia autorilor înșiși (în unele cazuri, autori individuali ai secolului al XVI-lea, de exemplu Grunau, sunt suspectati de falsuri, cu care - in totalitate - greu de convenit) În secolul al XVI-lea creștinizarea popoarelor baltice a fost finalizată, dar rămășițele păgânismului, retrogradat în zona culturii neoficiale, a rămas foarte stabil De la mijlocul secolului al XVI-lea există lucrări ale unor autori de origine baltică (în special în Lituania), care sunt bine familiarizați rămășițe ale mitologiei și ritualurilor păgâne, precum și oamenilor de știință care posedau elementele de bază ale științei critica surselor (istoricul german M Pretorius și alții în secolul al XVII-lea, și lingvistul G Stender și alții în secolul al XVIII-lea) O sursă importantă de informații despre B m este folclorul leton și lituanian, care a păstrat în mod constant arhaisme: mitologia letonă este restaurată într-o măsură mai mare pe baza folclorului surse mai degrabă decât dovezi scrise vechi Ajutor esențial la reconstrucția lui B a lui m sunt opere de artă populară (sculptură în lemn, broderii, ornamente etc ) Limba date (în primul rând numele personajelor mitologice) în istoricul lor comparativ interpretările fac posibilă evidențierea nucleului antic indo-european al lui B m - schema așa-numitului principalul mit despre duelul unui tunet cu adversarul său (vezi mitologia indo-europeană) și numele participanților la acest mit - Perkunas, Velnyas și Vels Originile indo-europene dezvăluie o serie de altele nume mitologice (vezi Zhemina, Pushkaits, Usinyn, Lauma, Veiopathis, Zvaigstiks) Principalele trăsături ale lui B m se exprimă într-un set de opoziții semantice de bază, descriind caracteristicile spațio-temporale, sociale, evaluative ale lumii (favorabil și nefavorabil pentru o persoană): fericire (cota) - nenorocire (lipsa cotei), viață - moarte, par - impar, dreapta - stânga, sus - jos, cer - pământ (lumea interlopă), sud - nord, est - vest, pământ - mare, foc - umiditate, zi - noapte, primăvară - iarnă, soare - lună, alb - negru, aproape - îndepărtat, casă - pădure, bărbat - femeie, bătrân - tânăr, principal - non-principal, sacru - profan În funcţie de funcţiile personajelor mitologice, de gradul de individualizare a acestora şi relevanță pentru o persoană și alte semne din cadrul B m se disting mai multe niveluri Primul nivel reunește cei mai înalți zei incluși în panteonul general baltic și mitologic povestiri Primul loc este ocupat de zeul (vezi Dievas), care trăiește în rai, principalul dintre zei în prusacă în panteon se numește Okopyrms („primul”) Într-o anumită relație cu Dumnezeu (supunerea, dependență, dar uneori precedență în timp, cf letonă Vesais Teuz, „bătrânul tată”) este situat tunetătorul Perkunas (Per-cons) Dumnezeu are copii, fii (lituanian Bieuo zipeiiai, letonă alături de Regkopa siei, „fiii lui Perkon”), cu care un întreg complex de arhaic idei, datând din cultul indo-european al gemenilor divini (vezi Twin mituri) Fragmente de motive și simboluri care leagă copiii au fost păstrate în cântecele populare letone Dievas cu gemenii zeificați ai altor tradiții - Dioscuri grecești antice, vechii indieni Ashvin: fiii unui zeu sunt îndrăgostiți de fiica unui zeu (lituanian marba, „fiica soarelui”, de unde și Estonia Salme); aşteptând-o, aprind două focuri pe mare, rostogolesc fiica soarelui pe mare într-o barcă de măr, pe uscat merg la ea acasă pe doi cai Fiii lui Dumnezeu întruchipează fertilitate şi sunt asociate cu un cult agricol Cu simboluri agricole ale cultului geamăn sacru În stânga este o roată care se învârte cu capete de mascul și cai pereche În dreapta - semne solare pe o roată care se învârte Lituania MITOLOGIA BALTICĂ =i=i=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | = În stânga - Reconstrucția clădirilor și a unui sanctuar rotund în așezarea baltică de est Tushemlya Niprul de Sus secolele VII-VIII În dreapta - Coame de acoperiș cu capete de cai pereche Lituania zana și semnificația rituală a unei urechi duble și, în general, a unui fruct dublu (litas, sіѵііuraoz, keteguz, letonă, іitiz, Jumis - un cuvânt care se întoarce la vechiul nume indo-european pentru geamănul divin) și gemeni vacă, la nașterea căreia în satele lituaniene are loc o ceremonie de curățare a arăturii pe doi tauri înhămați la un plug, prevenind o epidemie (un rit similar este cunoscut și în tradiție indiană veche) Ideea a ceea ce este cu gemenii și cel mai vechi atribut al acestora - cai - atât posibilitatea unei epidemii, cât și vindecarea bolii sunt legate, până astăzi găsite în satele lituaniene Aceste trăsături ale cultului geamăn au fost reflectate și în lituaniană imagini cu patine pe acoperiș, care au potriviri exacte în patine letone din regiune Kurzeme sub formă de capete de cai (în acest sens, rudenia letonului, іiti - „a acoperi cu un acoperiș” și itiz - „fructul dublu”, Yumis, zeitatea câmpului) O funcție similară avea stâlpi rituali cu imagini cu doi frați, eroi genealogici prusaci - Videvut și Bruten Arhaismul tuturor a acestui complex baltic de idei despre gemeni divini, corelat cu doi lideri trib, este confirmată și de faptul că fiecare dintre gemeni este asociat cu unul dintre elementele setului opoziții polare: unul dintre zeii gemeni prusaci este bătrân, celălalt este tânăr, unul legat de ciclul de primăvară, celălalt de ciclul de toamnă-iarnă, unul de viață, celălalt de moarte etc În cea mai veche formă reconstruită a mitului baltic, unul dintre gemeni era fiul unui zeu, o alta - fiica Dar dezvoltarea ulterioară a acestui complot, eliminând caracterul evident incestuos căsătoria dintre ei, duce la despărțirea fratelui geamăn în doi frați în prezența unei surori (fiica soare, cf Mitul celtic despre incestul a trei frați, al căror nume este legat de letonă, ^mіz și surorile lor și de asemenea, mitul hitit despre incestul a de gemeni și surorile lor etc ) În mitul baltic, sora acționează ca fiica soarelui, în timp ce legătura etimologică a numelui zeului cu numele soarelui (cer senin) nu se mai realizează Pe lângă participarea la complotul mitului geamăn arhaic, care este cel mai vechi (dar relativ complet reconstruit) stratul B m , în general, Di-evas este pasiv și stă în exterior comploturi mitologice, care amintește de cel mai înalt zeu dintr-o serie de mitologii siberiene și africane ÎN Cel mai activ, formidabil și puternic personaj mitologic este Perkunas (Per- contra), zeul tunetului și al fulgerului, întruchipând militarul și - indirect - economic, înrudit la fertilitate, funcție I se opune Velnias, în al cărui cult există urme ale legăturii sale cu vitele (cai, tauri, porci), ceea ce indică în mod evident continuarea vechiului indo-european tradiție, conform căreia viața de apoi era prezentată ca o pășune Această zeitate este asociată cu cele inferioare pacea, cu moartea si in acelasi timp cu fertilitatea Tunetorul, care locuiește pe cer, pe munte, deasupra, își urmărește adversarul, care locuiește pe pământ, dedesubt (deseori inamicul are o serpentină natură) Uneori, în folclor este indicat motivul mâniei lui Thunderer - legătura adversarului său cu soția sa Per-kunas sau răpirea ei, oameni, animale Inamicul urmărit se ascunde în spatele diferitelor obiecte (copac, piatră), se transformă într-o vacă, într-o persoană (precum și în alte animale, inclusiv o pisică) Tunetor pe un car tras de cai sau capre, cu arme de cupru sau chiar de piatră atacă inamicul, aruncă fulgerul, despica stejarul și piatra, ucide inamicul, după care începe ploaia, aducând fertilitate Ajutorul mitic al Thundererului este uneori menționat fierar (vezi Kalvis) În această formă, mitul principal care alcătuiește parcela principală a lui B m este restaurat indiscutabil pentru tradițiile lituaniană și letonă și indirect (sub formă de motive separate) pentru prusac Cele mai apropiate paralele cu versiunea baltică a mitului principal se găsesc în tradiția belarusă, care a absorbit numeroase elemente ale lui B m , iar în mitologia proto-slavă reconstruită (vezi mitologia slavă; în unele cazuri, această apropiere este atât de mare încât dă motive să presupunem origini comune balto-slavone) Un alt mit arhaic, din care fragmente au fost păstrate în folclorul lituanian și leton, este „nunta cereasca” a soarelui si a lunii; în cântecul popular lituanian „Nunta lunii”, când luna trădează soarele cu zorii dimineții Aush-roy (uneori Aushra este fiica soarelui), Perkunas furios taie luna cu o sabie (o explicație a declinului lunii) În alte versiuni, soarele își căsătorește fiica steaua dimineții din Auseklis, împotriva voinței lui Perkons-Perkunas, sau luna ia mireasa din Auseklis, pentru care soarele îl taie cu sabia Conform textelor folclorice se reconstruieşte şi o variantă a mitului, unde zori de dimineață (stea), Ausra stea de dimineață, letonă Austra, soția lui Thunderer, cu care îl înșală pe Perkunas adversarul lui Perkunas o aruncă din cer pe pământ și se transformă în cineva zeiță nic (cf Shar, Zhemin, La-uma) Auseklis, soarele, luna și stelele (Zvaigznes, uneori copiii soarelui și ai lunii) formează o familie cerească Numele participanților la „nunta cerească” sunt Auseklis (letonă Aizekiipiz, Aizekieps, Aizekіepz, Aizekіepіz), Aushrine-Aushra [lit , aizga, „zori”, aizgіpe, „dimineață stea”, „Venus”; cf Vakarina (vakagіpe), steaua serii: face un pat pentru soare și Aushrina aprinde un foc dimineața], Austra, Austrine [letonă, aiz-bga, aiz-bgіpa, „zori de dimineață”, în unele texte identificat cu Ausek-lis; cf Auska, conform lui Lasitsky - zeița lituaniană a razelor răsăritului și apus de soare] - înrudit etimologic cu letona, aizі;, „zori” și au numeroase Paralele indo-europene: cf alte ind Ushas, greacă Eos, Roma Avrora, probabil letonă Usinyn și est - glorie La baldachin - Avsen Această parte a lui B m , precum și o serie de detalii esențiale asociate cu cultul zeităților naturale, este comună pentru lituanieni, letoni și, aparent, prusaci În general, structura primului nivel în fiecare dintre acestea tradiţiile se caracterizează prin propriile caracteristici Cea mai individuală versiune este reprezentată de mitologia prusacă În primul rând, panteonul prusac cele mai decorate, personajele sale (exclusiv masculine) se diferențiază clar nu numai prin funcții, dar și în aspectul lor; ierarhia acestor personaje este determinată nu numai de descrieri, ci iar în ordine în liste Primul nivel este reprezentat de opt personaje În afară de deja a menționat zeul (Daves) și Perkuns, acesta include Pot-rimps, tânărul zeu al râurilor și izvoarelor și Aut- Rimps, zeul mării, în reconstrucție, aparent urcând la un singur personaj - Thrimps, existență ceea ce este confirmat de datele lituaniene și letone Patols este cel mai vechi zeu asociat cu lumea inferioară; după descrierea lui Grunau avea o barbă lungă cenușie: de aici și legătura lui plauzibilă cu o altă zeitate - Bardoits (prop „bărbos”, inițial, poate, epitetul de Patols), interpretat mai târziu ca zeul corăbiilor (cf Pekols) Zeități naturale care dau bunăstare omului, - Pergrubrus, întruchiparea primăverii, frunzișului, ierbii; Pushkaits, întruchiparea pământului, socul sacru; Aushouts, întruchiparea integrității, siguranței, zeului-vindecător; Pilvits, zeul care dă bogăție Aceste caracterele sunt combinate într-o schemă ca: =și= | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = MITOLOGIA BALTICĂ Dumnezeu (Daves) se opune lui Perkunsu ca principal - non-principal, irelevant - actual, proprietar la interpret Trimps se opune lui Patols de la tineri la bătrâni, din primăvară până în toamnă, viata - moarte, verde - alb Pushkaits și Pergrubryus se opun Aushauts și Pilvits ca sălbatic la cultivat, natura la om; Pushkaits Pergrubryus ca o pădure la un câmp; Pilvits Aushautsu ca bogăție - la sănătate (normă morală) Acest panteon prusac a suferit mai târziu schimbări semnificative: zeul (Daves) a primit epitetul Okopyrms, care a devenit ulterior forma principală Nume; Thrimps împărțiți în Potrimps și Outrimps; epitetul Patolsei Bardoits a devenit independent zeitate; Patols a primit numele de Pekols; Pecols s-au împărțit în Pecols și Pokols; era în panteon au inclus Zweigstick-uri asociate cu lumina soarelui și cu soarele (asemănător subliniind soarele ca caracter mitologic deosebit, care a devenit posibil abia după pierderea conexiunii originale numele zeului și lumina zilei a soarelui, caracteristice atât mitologiilor lituaniene, cât și letonei) Cele mai eficiente principii pentru ordonarea panteonului s-au dovedit a fi: cosmologice (cerul - Okopyrms, soare - Zvaigstiks, tunete și fulgere - Perkuns, mare - Outrimps etc ) sau mixte, cu în care elementele cosmologice erau combinate cu cele socio-economice Cruce de lemn din trei părți Lituania Listele de zeități aparținând primului nivel al mitologiei lituaniene sunt defecte și ajută reconstruiți doar o parte a nucleului sistemului: N'nadey / An-dai - Perkunas - Telyavel (conform lui Volynskaya anale) Aici N'nadei este cel mai înalt zeu (cf : „mâncă tainele cu zeul tău, la primul N'nad'evi”), în a cărui elementul beіѵ- iese în evidență în denumire: *>io-/ap/-beіp- (respectiv *Ап/і-beіѵ-, Și ai: cf Dievas), cf Letonă, pobieѵz în sensul „cerului” (o altă interpretare a numelui Nnadei - Numadievs este posibilă, din lituanieni, pato biehaz, „zeul casei”; cf în Lassitzky Nodteiaz, „zeu acasă”) Perkunas - tunetătorul, Telyavel este un fierar divin, un asistent al lui Perkunas, care găsește paralele de încredere în popularul în toată zona baltică, complotul fierarului care a forjat soarele (cf scandinavă, finlandeză, versiuni în limba estonă și alte versiuni) Locul și esența altor zeități menționate în izvoarele secolului al XIII-lea sunt departe de a fi clare: lituanienii s-au închinat zeiței Zhvo-rune sub formă de cățea; Myidyina, aparent, Lit Medeina (Mebeipe) - stăpână a pădurii, identificată cu zeul Iepure În condiţiile creştinizării, când tocmai cel mai înalt nivelul sistemului mitologic (panteonul) a devenit obiect de atacuri și persecuții, panteonul zeilor lituanieni nu a avut ocazia să se dezvolte Din datele secolului al XVI-lea (începând cu Mažvydas) și mai târziu merită referiri la zeița Zhemina, asociată cu pământul (cf lituaniană ensh, „pământ”), fratele ei Zhemepatis ( teyraPz, propriu „stăpânul pământului”), Laima - zeița fericirii, a soartei, eventual Wangpu-tis, zeul vântului, etc Perkūnas în multe cazuri găzduia imaginea profetului Ilie Există și mai puține date pentru a judeca structura primului nivel al mitologiei letone Dar și aici nu există nicio îndoială prezența unei perechi: zeul (Dievs), tatăl cerului și Perkons, zeul tunetului și al fulgerului, care se opun unul altuia unul față de celălalt, ca în mitologiile prusace și lituaniene, și totuși sunt adesea confundați unul cu celălalt (cf „fiii lui Dumnezeu” și „fiii lui Perkon”) Este posibil ca zeița pământului Zemesmate ( etez taie, propriu „Mama Pământului”) a făcut odată parte din complotul mitului principal Unele personaje mitologice au devenit pur folclor; dimpotrivă, unii sfinţi creştini, patroni ai agriculturii şi Creșterea vitelor, au fost puternic mitologizate și astfel compensate lipsa mitologiei masculine personaje Al doilea nivel al B m era compus în principal din zeități asociate cu ciclurile economice, cu cele private obiectivele asociate cu ritualurile sezoniere Aparent, a aparținut inițial prusacului Pergrubryus, Puskayts, Au-shouts, Pilvits, zeități feminine letone, Usinyn ca patron cai și, posibil, sfinți creștini mitologizați, majoritatea zeităților lituaniene din liste ale lui Stryikovsky, Lasitsky și Pretorius În scrierile lor, ei citează zeci nume mitologice De regulă, ele sunt date într-o formă inexactă și uneori într-o formă deliberat eronată; funcțiile atribuite purtătorilor acestor nume sunt adesea nesigure sau origine pur etimologică; Multe ar trebui să fie atribuite insuficientei conștientizarea autorilor și uneori imaginația lor În cele din urmă, multe dintre aceste zeități se dovedesc a fi spirite, patroni ai naturii sau economiei Cu toate acestea, unele nume merită atenție Vezi Stryikovsky: Pro-korimos - cea mai înaltă zeitate; i se sacrificau caponi albi; Parte victimele erau mâncate de către executanții ritului, în parte - de către sacrificatori, în parte - arse; numele Prokogytoz se întoarce la Lit Rgakygito siiez, „zeul creației”, de la pra-kyrhi, „a crea” (cf Dievas, Okopyrms) Crewe a mea — zeitatea cerealelor; i se sacrifică cocoși cu un pieptene gros mic, tăind carnea în bucăți mici, astfel încât secara să fie joasă, dar groasă; numele complet - Kgitipe Rgabgii AUagri, „Krumine de la începutul urechilor” (cf litas, kgshnaz, „tuf”) Baia Litu este un personaj mitologic, trimițând ploaie (Lpshvapiz, cf Lit Ііеішз, „ploaie”), posibil o personificare a ploii Gulbis - geniul personal al unei persoane (С-иІЪі Bgіelvoz, aparent, o denaturare a lituanienilor С-еІЪ-, din ^еІЪеіі, „a ajuta”); bărbații i-au sacrificat caponi albi, femeile - găini Goniglis - zeul pădurii și al păstorilor (Chopschііz Bgіedѵoz), o corupție a lui S-apukіoz Bіеѵаz, „zeul pășunilor”, este comparată cu satirul roman și Faun; Testiculele de cai, tauri, capre și alte animale au fost donate lui Goniglis; ciobanii le-au ars piatră mare, rugându-se lui Goniglis să protejeze vitele de prădători Sotvaros - zeul vitelor, care a fost adus un sacrificiu în fața unui foc de capoane albe; numele Soilvagoz, se pare, este legat de Lit ziіѵергі, „a crea”; Upinis de-vos - zeul râurilor (cf lituanian IIIrіpіz сііеѵаз, „zeul râului”); i s-a sacrificat un om alb purcel pentru a menține apa curată Kelu Dievas (Kіii Bgіetіz, Keііііkіz u Pretorius, din litas, keіiaz, „drum”, „cale”), zeul drumurilor, căruia i s-a cerut o călătorie în siguranță Seimi devos ( еіті belvoz, cf letonă, zaitez siiievz și litas zeit/up/-oz siiezhaz) — zeul familiei, cămin; i se sacrifică pui şi cocoși, aruncându-i în focul cuptorului Ruguchis (Kshchshsgiz) - zeitatea fermentației, Bu-bilas - zeitatea albinelor și alții Din Lassitzky: Auksteias Visagystis (AihPieiaz Vіzza^іzііz, probabil de la lituanieni, omnipotent") - cel mai înalt zeu atotputernic Algis (АІ^із, cf lit , аі^уіі, „a chema”) - mesagerul superior zeilor Apideme (Arisiote, cf lit , arieiete, „complot”, „posedare”) - zeitatea schimbării locuinței Audra (Aibga, cf Lit , vibga, „furtună”; Aibgoz beѵаіііііз, „zeul furtunii”) - zeița mării și a altor ape Bezleya (Vegіea, din lituaniană Yіziіі, „a se întuneca”, „a se întuneca”) – zeița serii; V lista lui Lassitzky este situată între zeița razelor soarelui Auska și zeița întunericului nopții Brextoy (Brekzia, din lituaniană Bgekzii „a se întuneca”, dar și „a zori”, „zori”) Jucării Budin, Budintaya (Vibepiouz, Vibіpіаіа, cf Lith lbіp'іі, „a se trezi”) - zeitatea trezirii, a trezirii Valgina - zeița vitelor (cu excepția calului); numele АА/аІ^іpa (cf Lit , ѵашіз, „hrană”), indică eventual funcția de zeiță, MITOLOGIA BALTICĂ =y=y=i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = Prusacii antici și episcopul Adalbert Relief pe poarta catedralei din Gnevno Bronz secolul al XII-lea legate de alimente Hardunitis (OagbypShz, sr Lituanian, ^agsiaz, „loc îngrădit”, „incintă”, „grajd”) - o zeitate care protejează curtea, gospodăria, vitele; aceeași funcție este atribuită lui Dvorgautis (B\ѵog- ^аігзіз, din litas, сіѵаза, „moșie”, „moșie”) Datanus (Ba-Lapus, cf Lit , bioktsaz, „făcător”, din biuY, „a da”) Yezherinis (Egegpit, cf Lituaniană, egegіpіz, „locuind în lac”) - zeitatea lacurilor Zhalus ( а аз, Еаііз, cf lituaniană gаіуізі, „rău”, „strica”) - zeitatea vrăjmașiei; cf letonă Karya partener (Kagga rușine, cf kaghorz, „războinic”), zeița certurilor Kre-mata (Kgetaѣa) - zeitatea porcilor; cf Krukisa (Kgikіz, din litas, kgiki, „mârâit”), zeul porc (Kya-ulu Krukas în Pretorius) Lasdon (Lasciopa, din lit Lagsia, „ramură”) - patrona pădurii, împodobită cu ramuri, zeitatea alunelor Ligičius (Bshchіsgiz, aparent, de la *bshіp^iz, cf Lit Іu^іpіzі, „a egaliza”) - zeitatea armoniei, a unității; la Praetorius - Ligeus (Ly^jeschs) Pizyus (Рігіо, din lituaniană, rіga, "vulva") - un personaj mitologic, conducând mireasa la mire și venerat de tineri; Gondu este menționat după el (Cropiii, eventual distorsiunea jamite ^esііз, de la ^есіа „rușine”, „rușine”) - personaj mitologic, venerat fetele, patronul relațiilor dintre tineri Shijus ( ісІ Ііт) — geniu bun un clan separat, o familie; cf Tvertiko-sa (Тѵѵегісоз), zeul unei anumite zone și familie Siricus (Zigіsgiz) - zeul păstorilor, hrănind vitele; Pretorius are o formă mai corectă a numelui - Zegisgius (de la aprins zigti, „a hrăni”) Ublanicha (ІІYapіsga) - o zeitate domestică care are grijă de fiecare rugăciune sau despre fiecare articol de ustensile; se pare că numele provine de la litas iYasipusia, „o clădire separată cu cuptor pentru hrana porcilor”: cf folosirea unui hambar, riga etc în scopuri rituale La Pretorius: Eratinis (EgaIppiz, Egaіsgіp - Еgaісіii сІіеѵаШз, cf lituaniană egaShpіz, „zeul berbecului”) - zeitate de oaie printre lituanieni și, se pare, prusaci Zhelus ( e iz, din lituanianul geSh, „crește”, „crește”, goie, „iarbă”) - o zeitate care promovează creșterea ierburilor Karvaitis (КагѵаНіз, Кгѵѵаісгіп - Кагѵаісіи, bіе-ѵаНіз, cf Lit, kagѵe, "vacă", Prus, sigѵѵe) - zeul de vițel la lituanieni și eventual prusaci Kaukaryus [Kaikagiz, cf litas, kaikigaz, „vârf” (munti)] - zeitate, asociate cu munții etc Al treilea nivel ar putea include personaje mitologice caracterizate prin cele mai abstracte caracteristici, cum ar fi Lyme, „soarta”, Gilti-ne, „moartea” sau personaje cunoscute în principal din texte folclorice (basme, cântece etc ): acestea includ soarele și luna (lit Sauile-Mepezz), participând la complotul „nuntei cerești”, căsătoria și ruperea acesteia, duplicând motivul preistoria mitului principal, steaua dimineții, zorile, fierarul ceresc (Calvis), stele, incluse și în unele versiuni din această poveste, Zvaigstiks, Auseklis și altele, precum și personaje aparținând familiei soarele, - fiica soarelui, mama soarelui etc Al patrulea nivel unește, de regulă, personaje care deschid o mitologie istoric tradiţie mier Videvut și Bruten printre prusaci, fondatorii puterii seculare și spirituale, Shvintorog ca fondator al unei noi tradiții rituale și chiar Gediminas ca fondator al Vilniusului, Kriva și Lizdeyk ca fondatori ai unei noi tradiții sacerdotale Unele dintre personaje mai mult sau mai puțin individualizate (adesea negative): adversarul Thundererului (Velnyas, Velns) într-o versiune redusă - „la naiba”, letonă Velu mate (veii taie), „mama morților”, patrona morților, Lauma este o vrăjitoare, Yumis este spiritul cerealelor, „dublu”, Prus Kurke - un spirit rău, dăunătoare pentru cereale, poate litas Aitvaras - spiritul de acasă, Kurshis (Kigziz) - spiritul pâinii, întruchipat într-o efigie de paie făcută în timpul treieratului, Ruginis este spiritul de secară, fasole Rugyu (Kshdi boba) - „femeie de secară”, un animal de pluș din paie și ramuri etc Al cincilea nivel include personaje și spirite de basm - proprietarii pădurii, apei, câmpurilor și altor tracturi Așa sunt litas-urile Lauksargas (Laikzag^іz; cf lituaniană Іаikaz, „câmp” și zag^az, „paznic”) - gardianul câmpului, Medeina este paznicul pădurii, Gabia este focul personificat, Veiopathis este stăpânul vântului și etc Sursele medievale timpurii raportează deja închinarea la foc, apă, copaci, pietre, cerească luminari Focul etern sau focul sfânt a fost venerat în special (Prus și Yatvyazhsk Esіpѵep-bz Rapіkz) ca în formular personalizat și nepersonalizat Până acum, numeroși rugăciuni adresate focului Al șaselea nivel aparțin spiritele neindividualizate și adesea neantropomorfizate, formând clase întregi Așa sunt bursucii prusaci - gnomi Marcopoli - spirite antropomorfe, trăind în pământ (atât aceia, cât și altele sunt asociate cu Pushkaits), litas Kaunas, Kau-ki - spirit bun acasă, spiritele feminine deive și laume, binevoitoare față de oameni, vrăjitoare - ragana; spirite care invocă Stejar sacru în sanctuarul prusac de la Romov Gravura antica =| *=| '=| *=| '=| *=| '=| *=| *=| *=| *=| '=| *=| '=| *=| '=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| *=| ' =| *=| '=| *=| '=| * i BALU coșmaruri (lituaniene, Zio^shchils), obsesii (letonă, Mani - tapz, tapiz) mier murgs - spirite de aer si spiritele morților (letonă, tiig^і - numit și delir, viziuni fantastice la pacienți) in afara de asta nivelul include vârcolaci - vilkta-ki, giganți (lituanieni tіІ Іpai) și numeroase spirite letone - mame: ape - Udens mate (Shenz taie), mari - Juras mate ("Igas taie", paduri - Mezhas mate (Me av taіe, există și tatăl pădurii - Mezhatevs, Mega Іѵz), câmpuri - Lauku mate (Baiki taіе), vânt - Veyas mate (Veiaz taie), bovine - Lopu mate (Bori taie), etc Aparent, asemenea spirite ca letona Mayas kungs (Maiazkip^z, „stăpânul casei”), spirit - patronul casei, strămoș decedat care trăiește în vatră sau sub prag; spirit de familie Lulkis (Biіkіz, cf letonă Іііікіз, „vițel de lapte”, „mamă sânul"); Lituanianul Dimstipatis (sііtzi-raііz - „proprietar al casei”, din sіtziz, „curte”, „moșie” și raіz, „el însuși”, „domn”), spiritele celor care au murit de o moarte nefirească (Ііеіиѵепз) și diferite spirite rele, precum și imagini mitologizate ale unui urs, lup, șerpi Chuskas - „șerpi de casă” (din letonă, sizka, „șarpe”), pe care, potrivit lui Stender, letonii îl venerau, îi hrănea la mesele sacre; asemănătoare mesele printre lituanieni erau aranjate de preoți speciali - moni-ninks (topipipkz), de la shapuY, „a gândi”, „presupune”: cf preoţii Zhaltones, din Lit gaiuz, „deja”, fermecătoare de șerpi) După sărbătoare s-au spovedit în păcate și necazuri la preot, iar el, ținând șerpi în mâini, a făcut o vrajă sau a chemat la executare dorinte Al șaptelea nivel include o persoană în încarnarea sa mitologizată, în primul rând ca purtător suflet, spirit (lituaniană, sіѵaziа, letonă, zіеіа) și ca participant la ritual Același nivel include diferite categorii de preoți bine cunoscute printre prusaci și lituanieni: strâmb-curbat-tisă; neruti (HegiSh, HegiGei), care au ghicit despre vreme și posibilitățile de pescuit prin scufundări în apă [rădăcină * peg- este asociat atât cu desemnarea forței vitale a fertilității, cât și cu plinătatea sentimentelor (Prus, pegі;іp, „mânie”, litas, pogeіl, „dorință”, paіzaz, „curaj”, „furie”), și cu simbolismul „fundului” (pământul, apă), cf aprins pyghi, „scufundă”, peguѵe, „sirenă” și paralelele indo-europene corespunzătoare: altele- ind naraka - lumea interlopă, alta greacă Nereus, Nereide etc ] mier alte categorii de preoți, ghicitoare prin apă: vandluluti (LA/apsPiIIIiSh, Lit , vapsio, „apă”), udburtuli (ShiruiSh, cf Balt vapsІ-/isІ-, „apă” și Ъирі, „ghici”) Litov, Maldininki (MaMipipkaz de Pretorius, cf Lit shaMipipkaz, „rugăciune”) s-a rugat, a cântat și a îndeplinit numeroase ritualuri Prus, thulisons și ligashoanele (Tipzzopez vei Bshchazskopez) sunt deja menționate în acordul ordinului cu prusacii din februarie ca „cei mai falși comedianți” care participă la riturile de laudă a defunctului (sunt menționați și Praetorius); conform unor presupuneri, numele „ligashons” este asociat cu * b^a i, „a minți”) cunoscut numeroase categorii preoți-ghicitori despre recoltă, vreme etc : prin comportamentul animalelor și păsărilor (prin sânge și măruntaie) victime etc ) - lekutones (Bekkiіopez, cf Lit Іekіі, „a zbura”), vidrone (LUkIigopez, cf Lit ѵісігіаі, „marunări”), zhverutei (VglѵegiNei, cf lituanieni, ҵегіз, „fiară”) etc ; prin fum sau flacără lumânări - zhvako-nes (Zglѵakopez, cf lituanieni, ghake, „lumânare”), dumones (sіshpo pez, cf prus, sіitiz, „fum”); De la stele - zhveigdzhurunes (Vgchѵeschsіgigipez, cf lituaniană, ghaschgye, „stea”, precum și letonă Liksta - imagine mitologizată a fenomenelor cerești promițând consecințe nefaste), etc La același nivel se aplică la tot ceea ce are legătură cu ritualul, sărbătorile agrare și alte sărbători, de regulă, corelate cu creștin, de ex ziua lui Ioan Botezătorul, Lit „Jogіipіz, letonă Ligo (Bshcho, din Ishchoi, „a leagăn” - cf vedere la clătinarea soarelui pe iunie) Ligo este festivalul solstițiului de vară asociat cu venerația soarelui, cererile de fertilitate și protecția câmpurilor și a animalelor de spiritele rele, vrăjitoare, timp comun distracție (în vechile surse, refrenul cântecului „Ligo” a fost interpretat ca numele zeului bucuriei); Case împodobite cu verdeață, oamenii săreau peste focuri etc (cf Slav Kupala) Același nivel include diverse simboluri și obiecte rituale (pietre sacre etc ), texte rituale, tracturi și sanctuare, printre care se aflau mari centre de cult, de exemplu Sanctuarul Castelului de Jos din Vilnius si mai ales centrul de cult integral prusac Ro-move Potrivit legendei transmise de Grunau, Roma a fost fondat de fondatorul tradiției preoțești prusac, Bruten, care a ridicat acolo o „locuință” pentru zeii Patols, Potrimps și Perkuns, înfățișați pe stejarul sacru (arborele lui Per-kunas: cf de asemenea Nosolum, aparent, zeitatea stejarului printre lituanieni - Khozoiit din *On o shz, Litas, agioias, „stejar”, etc imagini mitologizate ale copacilor - Birzulis, Vіggіііz, zeul lituanian de mesteacăn lângă Lasitsky, Shermukshnis, „rowan”, zegtikzpiz etc ) Stejarul a fost împărțit în trei părți, în funcție de cele trei zone spaţiu, care marchează arborele lumii în tradiţiile arhaice (vezi Arborele lumii): respectiv iar zeul „bătrân” Patols este asociat cu lumea interlopă, tinerii Pot-rimps - cu pământul, fertilitatea, Perkuns - cu cerul (vezi, de asemenea, cruci lituaniene în trei părți, izomorfe cu arborele lumii și păstrate în construcţii ale modelului antic al lumii inerente lui B m ) Date despre personaje mitologice specifice, conexiunile lor și mitologice relevante comploturile fac posibilă reconstruirea nucleului comun al mitologiei baltice de est, în special pe acesta niveluri superioare: Dumnezeu (Dievas) ■ Tunetor (Perkunas, Perkons) Zeitate geamana (Yumis) \ eu Fiii lui Dumnezeu Fierar (Calvis) Sun Luna Luna eu ♦ Fiica Soarelui Simboluri duble (regale, cal, lumini duble etc ) Puterea stratului mitologic printre popoarele baltice, distrusă odată cu introducerea creștinismului departe de a fi complet, explică numărul imens de rămășițe ale păgânismului în folclor, magie, viața de zi cu zi și marele rol pe care l-au jucat B m și imaginile sale în formarea culturii lituaniene și letone timp nou (literatură, artă) V V Ivanov, V N Toporov BALU, mai târziu Baal (semitic comun b C litere, „stăpân”, „domn”), Baal (greacă), în mitologia semitică de vest, una dintre cele mai frecvente porecle pentru zeii individului localităţi şi zei comuni Cultul lui B , zeul furtunii, tunetului și fulgere, ploaie și fertilitate legată de ploaie [numit și Baal-Haddad, mai târziu Haddad (Mb); cf Akkad Adad] În Ugarit, acest zeu este personajul principal al miturilor [Aliyanu-B , Aliyan ('aGіup), "om puternic"], dedicat ciclului mitologic Interesul deosebit al tradiției Ugarit față de el se explică, aparent, prin a lui rolul lui zeu - patronul lui Ugarit B este fiul lui Ilu și Asirat, dar în același timp este numit fiul lui Dagan (vezi Dagon; poate că Ilu era considerat tatăl B ca prim strămoș; conform tradiției feniciene târzii, mama B , una dintre concubinele lui Uranus, în in acest caz, corespunzator, evident, Ilu, a venit la Dagon, fiind deja insarcinata din Uranus) Sunt referiri la trei fiice ale lui B , care sunt, în același timp, soțiile lui: Pa-darai [(rygu), evident, „purtător de grăsime”, adică „hrănitor”], Ta Lai [(Ei bine), „de rouă”, adică dătător de rouă] și Artsai [('arz), „pământ”, zeița pământului, posibil asociată cu Artsu de mai târziu (vezi în Art Bel) și, probabil, Corespunzător în teogonia lui Sankhonyaton - Philo Gaia, soția lui Uranus (Baalshamem?)] sora si iubit B - Anat B este numit erou, cel mai puternic dintre eroi, galopând pe un nor, prințul [Baal-Zebul (b de la gY), de aici biblia Belzebul], înălțat; imaginile sale sunt cunoscute sub forma unui taur (un simbol al fertilităţii) sau un războinic care lovește pământul cu o suliță-fulger Locuiește pe Muntele Tsapanu („nord”, în ebraică Zaphon, antic Kasius, corespunde modernului Jebel al-Akra) și este stăpânul acestuia (Ba-al- Tsapani, Kommersant C zrp) Baloo lovind pământul cu un fulger Stele Calcar alb Ugarit Prima jumătate a mileniului II î Hr e În lupta zeilor tinerei generații pentru puterea asupra lumii și a zeilor, el este conducătorul real al universului, împingând-o pe Ila în fundal Domn al pământului și al fertilității, B , împreună cu Anat, se opune forţe distructive htonice şi legate de mare şi apare ca un muribund şi zeu care învie Principalul dușman al lui B este Shutu, zeul morții și al lumii interlope Conform mitului, Mu-tu, care a vrut să-i ia puterea lui B asupra lumii și a zeilor, cere să vină la el pentru un ospăț în subteran regat Speriat, B îi face respect pe Mutu și, se pare, vine la el, recunoscând asta fel, puterea lui asupra lui însuși; mai târziu B moare, aparent ucis de Mutu Ilu, Anat si altii zeii buni îl plâng; Anat, cu ajutorul zeiței soarelui Shapash, găsește cadavrul lui B și, după ce a comis doliu, îl îngroapă pe muntele Tsapanu Anat îl acuză pe Asirat că este ostil lui B Po La insistențele lui Asirat, Ilu îl numește pe Astara ca stăpân al zeilor Anat îi cere lui Mutu să-l întoarcă pe B și, primind refuz, îl distruge pe Mutu, îl taie, îl arde, îi macină trupul în făină și îl împrăștie pe câmp B reînvie și își recapătă puterea Mutu apare în al șaptelea an după moartea sa și luptă din nou cu B ; Shapash il ameninta pe Mut cu pedeapsa lui Ilu; lupta se termina cu victorie pentru B Lupta dintre B si Mutu reînnoit constant; moartea lui B duce la ofilire și secetă, iar învierea lui presupune înfloritoare în natură B se luptă și cu Yammu, zeul mării, care cere ca B să devină sclavul său B învinge Yammu, folosind ca armă bâtele miraculoase făcute de Kusar-i-Khusas (într-un alt mit Anat este, de asemenea, câștigătorul Yammu) Dușmanii lui B sunt Lata-nu (Leviathan) și alții monștri prădători Există un mit binecunoscut despre crearea unui palat pentru B (un simbol al puterii și puterii): Anat cu Cu ajutorul lui Asirat, obține permisiunea de la Ilu pentru a construi un palat, pe care îl construiește pe Muntele Tsapanu Kusar- i-Chusas, acoperindu-l cu aur si argint În același timp, după lungi dispute cu B , își face o fereastră în palat (cf : prin fereastră moartea intră în casă, Ieremia , ) Legendele despre Thunderer B sunt cunoscute și din surse hitite: conform mitului, Asirat (Ashertu) încearcă să-l seducă pe B , el, la instrucțiunile lui Ilu (Elkunirshi), îi îndeplinește dorințele și o umilește, între încep să se lupte În Egipt B a fost identificat cu Seth În mituri, evident palestinian origine, el înlătură pecetea impusă de Horus (As-tar?) pe sânul lui Anat și Astarte; Ra le dă lui ca soție; s-a povestit despre actul sacru dintre Set și Anat Cunoscut și din surse egiptene mitul palestinian despre lupta dintre Set și Yammu, mediat de Astarte; Seth câștigă Probabil, Baal-Haddad (Aliyanu-B ) este identic cu Baal- fenicianul de mai târziu (mileniul I î Hr ) Addir [Addir ('sig), „puternic”] Venerarea lui Haddad a fost răspândită în Siria de la sfârșitul secolului al II-lea mie î Hr e ; Atargatis era considerată soția lui În epoca elenistică, el a fost identificat cu Zeus Vezi și articolele Baal-Hammon, Baal-shamem I Sh Shifman BALDR (vechiul islandez BaYg, „stăpân”), în mitologia scandinavă, un zeu tânăr din ași B - fiu iubit Odin și Frigga, fratele lui Hermod, soțul Nannei, tatăl lui Forseti B este frumos, luminos, binecuvântat; genele lui comparativ cu plantele albe ca zăpada Locuiește în Asgard, în holul Breidablik, unde fapte rele B este numit înțelept și curajos, dar de fapt este pasiv, o zeitate suferindă, aparent o victimă a unui cult Nu există urme distincte ale mitului lui B printre germanii continentali O încercare a savantului german F Genzmer vezi indicii ale mitului lui B în așa-numitul A doua vrajă de la Merseburg este nedovedită Disponibil ipoteza cercetătorului german O Hoefler despre imaginea lui B în roca scandinavă de sud Desene din epoca bronzului Cu toate acestea, obiceiul de a arde un mort, reflectat clar în mitul scandinav despre B în barcă se referă la epoca târzie a fierului Mitul lui B este cunoscut în principal din „Divinația Völvei” („Bătrâna Edda”) și mai ales din poem Stilul eddic „Dreams of Baldr” (altfel – „The Song of Veg-tam”), inclus ca un suplimentar cântec în „Edda bătrână”, precum și în „Edda mai tânără”, unde există o poveste coerentă în proză despre B Potrivit mitului, tânărul B a început să aibă vise de rău augur care prefigurau o amenințare la adresa vieții sale Învățând despre La aceasta, zeii se adună pentru sfaturi și decid să-l protejeze pe B de tot felul de pericole Unul merge la dracu (tărâmul morților) a afla soarta lui B de la völva (văzător); trezit de Odin din somnul morții Volva prezice că B va muri în mâinile zeului orb Höda Frigga a depus un jurământ de la toate lucrurile și ființele - din foc și apă, fier și alte metale, pietre, pământ, copaci, boli, animale, păsări, venin de șarpe, - că nu vor face rău lui B ; ea nu a depus un jurământ doar dintr-un lăstar neînsemnat de vâsc Într-o zi când zeii s-au amuzat împuşcându-l pe B , care devenise invulnerabil, insidiosul Loki (învăţat prin viclenie de la Frigga, care nu a jurat vâsc) îi strecoară zeului orb Hod o toiagă de vâsc, iar el îl ucide pe B ("Edda mai tânără") Divinația Völva mai raportează că Hod l-a ucis pe B cu o tijă de vâsc, dar tace despre rolul lui Loki (doar Giantess Khyur-rokkin (?) pe un lup Runestone din Gunnestad, sudul Suediei secolul al -lea mențiunea pedepsei ulterioare a lui Loki de către zei indică, aparent, că rolul Loki în uciderea lui B este cunoscut și de această sursă) Zeii ridică trupul lui B , îl duc la mare și îl îmbracă o barcă numită Hringhorni (doar giantesa Hyurrokkin reușește să o împingă în apă); B ars în barcă În „Discursurile lui Vaftrudnir” din „Bătrânul Edda” se menționează și un cuvânt secret, pe care Odin spuse la urechea fiului său mort B , când s-a întins pe foc Nanna moare de durere și au băgat-o Rugul funerar al lui B , precum și calul lui B și inelul de aur al lui Odin Draupnir Vali (fiul de o zi al lui Odin și Rind) se răzbune pe Hyod pentru uciderea lui B („Volva Divination”, „Fiul Baldr"), iar Her-mod, fratele B , merge pe calul lui Odin Sleipnir în regatul morților (hel) cu scopul de a eliberarea B („Edda mai tânără”); stăpâna Hel acceptă să-l lase pe B să plece, dar cu condiția ca totul să fie viu și morţii din lume îl vor jeli Toată lumea plânge, cu excepția uriașei Tekk, a cărei înfățișare a luat la fel Loki, iar B rămâne în hel Zeii îl pedepsesc pe Loki, vinovat de moartea lui B Mitul morții lui B este un fel de introducere în ciclul escatologic scandinav - moartea servește ca un prevestitor al morții zeilor și a lumii întregi (vezi Ragnarok) Într-o lume nouă care va apărea după moartea bătrânului, întors la viață B se împacă cu ucigașul său Hyod, de asemenea reînviat („Volva Divination”) Un ecou ciudat al mitului lui B sub forma unei legende eroice se găsește în Actele danezilor lui Saxo Gramatică Îl are pe B (Baylerus) - un semizeu Văzând în timp ce facem baie Nanna - sora vitregă a lui Hyoda (Noi Legis), B se îndrăgostește de ea Hod însuși o iubește pe Nanna și se căsătorește cu ea, dar B îl urmărește La ucide-l pe B , Hod scoate sabia Mimming și, la sfatul fecioarei pădurii, mâncare minunată din venin de șarpe și o centură, dând victoria Hod îl rănește de moarte pe B ; este îngropat pe deal Farseer Finn îi profețește lui Odin asta B va fi răzbunat de fiul zeiței Rind, pe care îl va naște din Odin; profeția se împlinește Oamenii de știință-mitologi ai secolului al XIX-lea au văzut în B zeul solar luptându-se cu întunericul Filologii germani G Neckel, F R Schroeder, G Hempel și alții găsiți în mitul B puncte de contact cu Cultele fertilității scandinave Vanish (vezi Vans) și impactul indirect al estului cultele misterioase ale zeului vegetației „mort și înviat” (Tammuz, Dionysos, Adonis și mai ales Attis), iar norvegianul S Bugge este o reflectare barbară a mitului lui Hristos În conformitate cu teoria lui J Fraser despre țarul-magician, care este ucis periodic sau expune o victimă în locul său - deputat (ritual pentru reînnoirea puterii regale), B X Kaufman, iar mai târziu O Höfler au fost văzuți în B sacrificiu regal; Hoefler a văzut o victimă similară în imaginea lui Helga germanistul olandez Jan de Vries (care l-a legat pe B , la fel ca autorii numiți mai sus, cu mitologia lui Odin) a văzut aici mitul lui apariția morții ca prim sacrificiu și o reflectare a apariției =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i |! BAME AR A MITOLOGIA obiceiul arderii cadavrelor, precum și binecunoscuta reflectare a inițierilor militare Hyo-da el considera ipostaza Odin, iar uciderea lui B este un sacrificiu pentru Odin În timpurile moderne, caracterul ritual al dramei de B au argumentat mitologicul francez J Dumézil şi filologul suedez F Ström, în timp ce Cercetătorul suedez A B Ruth consideră mitul lui B ca un conglomerat de diverse motive, format parțial sub influența tradiției irlandeze care cunoaște motivele ucigașului orb, armă dezastruoasă de la o plantă magică, o lovitură nefericită (uciderea de către Lug a bunicului său Balor și etc ) Urmându-l pe savantul german von der Leyen și pe filologul finlandez K Kron, Ruth admite și ea impactul legendei talmudice evreiești despre tulpină (Isus nu poate fi spânzurat, pentru că a vorbit toți copacii; Iuda arată spre o tulpină imensă de varză) Este imposibil să excludem complet legătura dintre mitul lui B cu cultele fertilității și miturile antice orientale și mai multe influenţe creştine Cu toate acestea, spre deosebire de Vanir, B se referă fără îndoială la mitologia lui Odin ÎN În esență, mitul lui B este cel mai probabil un mit al primei morți, complicat de motive inițieri militare (numele sunt caracteristice: BaMg - maestru, Ntsig - luptător, Negtoig - curajos) Este posibil ca Hød, „ucigașul cu mâna” (Hänbapi) al lui Baldur, să fie ipostaza lui Odin însuși; într-un anumit sens și Loki - „ucigașul lui consiliu” (hasi-bapi) este și „dublul” lui Odin foarte semnificative diferența dintre povestea lui B și alte intrigi ale mitologiei scandinave, care au primit narațiune dezvoltarea constă în faptul că înfățișează nu o luptă cu forțele externe, ci o dramatică conflict în cadrul comunității Ases Aceasta este legată atât de rădăcinile de cult ale legendei despre B , cât și de faptul că aceasta inclusă în tradiția epopeei mitologice scandinave la o dată ulterioară decât alte subiecte, etapă E M Meletinsky MITOLOGIA BAMBARA, un complex de reprezentări mitologice ale Bambara (autonume - Banmana sau Bamana), unul dintre cele mai mari popoare ale lingvisticii Un dans ritual menit să asigure fertilitatea Mască de lemn a societății Ndomo la Bambara Colecție privată Strămoş Sculptură iconică Mali Muzeul Universității din Philadelphia un grup de Mande care locuiește în regiunea de sud-vest a Mali B m este tipologic apropiat de mitologia dogonilor; sistemele mitologice ale ambelor popoare pot fi numite mitologie „secundară”, în crearea căreia un rol însemnat le revenea preoţilor Această asemănare pare să se datoreze geneticii rudenie între bambari și dogon (în miturile lor genealogice apare aceeași casă ancestrală - Țara Mande), unificarea lor repetată într-un singur stat (în statele medievale Mali, Son- gai), prezența unei instituții dezvoltate a preoției și a societăților secrete Există mituri destinate numai pentru iniţiaţi, al căror privilegiu este cunoaşterea deplină Deci, șase societăți secrete bambara (Ndomo, Komo, Nama, Ko-no, Tiwara, Kore) corespund celor șase etape de inițiere (conform simbolism mitologic, ele sunt echivalate cu cele șase articulații principale ale unei persoane; deci ndomo, în primul rând dintre aceste societăți, unind băieți care nu au fost circumciși, corespunde gleznei comun; ca această articulație care permite unei persoane să se miște, Ndomo eliberează calea unei persoane cunoştinţe; Societatea Como corespunde tribului etc ) Cel mai înalt grad de cunoștințe este disponibil doar membrilor Societatea Coreei Caracterul comun al vederilor mitologice despre Bambara și Dogon se reflectă în asemănarea simbolismului: numerele (de exemplu, șapte este un simbol al unei persoane; trei întruchipează principiul masculin, patru este feminin), culori (roșu - simbol al sângelui, al vieții, al iubirii, albul este culoarea strămoșilor, purității etc ), animale și plante etc ; V asemănarea ideilor: despre rolul inițial în crearea lumii vibrației, spirală circulaţie; despre principiul împerecherii, care stă la baza formării universului; despre generarea plantelor şi animale din unirea unei zeități cerești (Pemba - printre bambari, Amma - printre dogon) cu pământul; despre rolul în crearea lumii zeităților care întruchipează spiritul apei (Faro - la Bambara, Nommo - printre Dogon); despre sensul creator al cuvântului creator; privind clasificarea elementelor universului; despre pluralitatea lumilor (șapte ceruri și șapte pământuri - la Bambara, șapte lumi superioare și șapte inferioare - la Dogon), etc Miturile cosmogonice ale Bambara sunt cele mai înalte cunoștințe (denumite „gla glazo”), care conține filozofia ființei și a universului, care este proprietatea numai a celor inițiați Ei descriu stadiul primordial atemporal care a precedat etapele creaţiei Lumea a venit din golul, înzestrat cu mișcare – „gla” „Gla” a dat naștere unui dublu sunet, ca urmare pereche - „gla gla” (prin dublare - „gla gla” - în mituri se subliniază natura primară a împerecherii - principiul de bază al existenţei) „Gla gla” a dat naștere substanței „zo sumale” („rece rugină”), care a format substanțe solide și strălucitoare După o serie de mişcări şi transformări a avut loc o explozie între ambele „sticlă”; a creat o substanță solidă și puternică, care, vibrând, a devenit pentru a merge în jos Datorită acestei vibrații, au apărut semne, acestea trebuind să fie localizate pe nu încă au creat obiecte pentru a le identifica Conștiința umană s-a separat de „gla” și a trecut la obiecte pentru a le trezi conștiința de sine și a le numi În cursul creației, a apărut spiritul lui Yo, de elemente de bază și de spire ale spiralei Aceste întoarceri ale spiralei l-au „agitat” pe Yo, drept urmare sunetul, lumina, toate ființele, toate acțiunile, toate sentimentele au apărut De la Yo a venit primul puternic forțe - Pemba și Faro, care au participat la creație Potrivit unei versiuni a mitului, demiurgul era Pemba; a creat și Faro, care a continuat munca de creare a lumii, a reorganizat universul și a clasificat toate elementele sale, a creat oameni Faro, „stăpânul cuvântului”, i-a învățat pe oameni cuvântul Potrivit altuia versiunea mitului, Faro este cel mai mare E S Kotlyar BANGPUTIS =іІ=і =іІ=і =іІ=іБ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=іІ=і =іІ=і =іІ=іЬ=і=і=іІ =іІ=і =іІ=іБ= Bannik Dintr-un desen de I Ya Bilibin BANGPUTIS (prusac Vap^riShz, lituanian Bashgrіguz), în mitologia baltică, zeul vântului și al valurilor, venerat de unii dintre prusaci și lituanieni Informațiile de bază despre B au fost culese de un istoric german din secolul al XVII-lea M Praetorius: zeul furtunii, al apei, opus focului (Ponice) Izvoarele lituaniene târzii ale secolului al XVIII-lea numiți B zeul mării, comparându-l cu Neptunul roman Lituanienii aveau lemn imagini ale lui B Numele B înseamnă „respirație pe valuri” (cf vântura") Posibil identic cu Veiopathis V I , V T BANNIK, baie, laznik (belarus), în mitologia est-slavă, spiritul băii, periculos pentru spălare: poate înspăimânta, aruncând cu pietre din sobă, rupându-le pielea de viu B cine vine se spală în baie după ce trei cupluri umane s-au spălat în ea, au lăsat mătura, un săpun și apă în cadă, i s-a sacrificat un pui negru O persoană care a vizitat baia, care a fost luată în considerare „murdar” (necurat), nu putea merge la biserică în ziua aceea V I , V T BAN TAU PUNG ("satul dovleac"), în mitologia poporului Khmu din Laosul de Sus (grupul mon-khmer), sat, scena mitului Fratele și sora au mers odată în pădure Acolo au prins un șobolan, care a implorat-o să-i dea drumul și a informat-o despre inundația care urma La sfatul unui șobolan, fratele și sora au găsit un gol trunchiul unui copac și în el au fost salvați de potop După aceea, au mers în direcții diferite Ei nu sunt oameni întâlnit Pasărea i-a sfătuit să se căsătorească Femeia a născut doi dovleci A scăpat orezul, ea a scăpat pistil şi a spart tărtăcuţa Din el au ieșit popoarele din Tai, Ly, Lao etc Apoi ea a încălzit o bucată de fier și i-a străpuns cu o a doua tărtăcuță Khmu a ieșit - pielea lor este întunecată, deoarece s-au murdarit în cărbune Cioburi de dovleci transformată în stânci lângă satul B T P În apropierea lor se afla o pagodă budistă dedicată o pasăre care a sfătuit un frate și o soră să se căsătorească Mitul dovleacului există printre Laos și alte popoare din Laos, Birmania și Vietnam Adesea, în loc de doi, apare un dovleac La Lamets din Laos se raportează vestea potopului crab, iar fratele și sora sunt salvați într-o tobă mare I Ch BAO-GUN ("prințul Bao"), în mitologia populară chineză, un judecător drept, venerat ca unul dintre judecătorii lumii interlope În centrul imaginii lui B -g demnitarul Bao Zheng ( - ), care a devenit faimos pentru investigarea crimelor complicate și pentru incoruptibilitatea sa; a pedepsit toată lumea, indiferent de chipuri și chiar de rudenia cu împăratul [cf Proverbul chinezesc „Nu poți mitui numai Yan-wang (stăpânul iadului) și venerabilul Bao”] Numele lui Bao Zheng a devenit treptat legendar unu dintre ei au povestit despre permisiunea lui B -g cazul şoarecilor-vârsta Un anumit student în drum spre capitală a întâlnit cinci vârcolaci și le-a povestit despre familia lui Apoi al cincilea șoarece a luat forma student și i s-a arătat soției sale Revenind, elevul a văzut o dublură și a depus plângere, la care a ajuns prim ministru Dar al patrulea șoarece a luat înfățișarea primului ministru, iar chestiunea a devenit și mai confuză Despre acest lucru s-a aflat la curte, dar s-a dovedit că în palat erau doi suverani și două împărătese Dubla s-a dovedit a fi cu B -g , chemat să-l ajute pe prinț ca moștenitor Real B -g a apărut într-un vis minunat Yu-di a raportat totul Yu-di a trimis Pisica de Jad pe pământ și a prins șoarecii Asa de De-a lungul timpului, au apărut legende despre nașterea miraculoasă a lui B -g , asociată cu apariția spiritului cu față neagră Kui- sina, o serie de povești despre coborârea unui judecător în lumea interlopă pentru a investiga crimele comise pe pământ B -g descoperă corecții în Cartea Sorților, pe care unul dintre judecători le-a făcut pentru mită lumea interlopă, solicită extrădarea unui judecător din Yan-wang și îl execută În reprezentările ulterioare ale lui B -g se transformă într-un judecător care pedepsește spiritele în viața de apoi (vezi Di-yu) B -g întotdeauna înfățișat (inclusiv pe scena teatrului) cu o față neagră - simbol al incoruptibilității La - secolul al XIV-lea au apărut drame despre B -g (mai mult de ) Imaginea lui B -g crescut de asemenea într-un număr de oameni medievali povestiri [colecția „Lou-tu gun-an”, „Cazuri soluționate de judecătorul Bao (din pavilion) Drakonova imagine”, secolele - ], precum și în romanele „Ping yao zhuan” („Pacificarea spiritelor rele”, secolul al XIV-lea) și „San xia wu yi” („Trei curajoși, cinci doar” de Shi Yukun, secolul al XIX-lea) El este cunoscut și în folclor ca supranumit Bao Long-tu - Bao [din foișor] Pictura cu dragon (Long-tu - numele pavilionului - camera palatului, unde împăratul s-a dedat la activități literare și unde a slujit la un moment dat B -g ) B L Riftin BARASTYR (la propriu, „înzestrat cu putere puternică”), în mitologia osetă, stăpânul lumii interlope Fără permisiunea lui, nimeni nu poate intra sau ieși din ea El trimite oameni în rai sau în iad după faptele lor pământeşti B K BARBALE, în mitologia georgiană, zeița care personifică soarele În principal venerat ca patrona principiului fecund feminin Conform ideilor populare, B prevede abundenta de produse agricole si zootehnice, contribuie la fertilizarea ambelor bovine animale și păsări de curte, precum și oameni dedicat ei diverse sărbători, dintre care principalele au coincis cu solstițiul de iarnă în ritualuri şi ritualuri dedicate lui B folosite obiecte care sunt simboluri ale soarelui Însuși numele B (sunt cunoscute și alte variante ale acestui nume - georgiana comună - Barbare / Babale și Svan - Babar / Barbal / Barbol) găsește lingvistic paralele în numele georgiene ale unui cerc, a unei roți, a unei flăcări sclipitoare; în denumirea B mai apare similitudine formală și semantică cu cuvântul epitet sumerian-akkadian ЪіЪЪіggi - strălucitor fascicul, strălucirea B era, de asemenea, venerat ca un vindecător, dând oamenilor vederea și vindecându-i de durerile de cap durere, variolă și alte boli B ar putea trimite, de asemenea, dezastre, boli și moarte oamenilor N B BARG, în mitologia Laks, Avari (Bak), Lezgins (Rag), Dargins (Berhi) zeitate, personificare soare Are aspectul unui tânăr frumos, radiind o lumină orbitoare B iese din mare şi intră în ea Este înghițit de monstrul marin Kurtma; Dumnezeu Zal salvează și se întoarce în ceruri XX BARDOYTS (Vargoauiz; Vagschtsz, Pergyo-Ius, opțiuni - C-arcioaubz, C-arcye-bz, Carcioaeien, C-arbeMz și altele sunt comparate cu litas, wagbaz, „navă”, care nu este foarte de încredere), în mitologia prusacă bok navigatie si nave Prezența unei zeități speciale a navigației (cf Bangputis, zeul mării sau zeul vânt și valuri) deosebește semnificativ mitologia prusacă de mitologia est-baltică (B artificial incluse în listele zeilor baltici de est de către autorii de mai târziu) Locul ocupat de B în liste zeii prusaci, iar forma lingvistică a numelui însuși face posibil să vedem în B un epitet cu sensul „bărbos” (cf Prus, brscius, lituanian BarcI cia, letonă, bar / g / ba, „barbă”), care s-ar putea referi la zeul lumii interlope Patol-su (barbos, dupa descrierea cronicarului german din secolul al XVI-lea S Grunau) În așa în cazul lui B (-Patols) și Potrimps („un tânăr fără barbă”) formau un cuplu similar cuplurilor de gemeni, în care unul dintre gemeni este bătrân și celălalt tânăr, unul este asociat cu moartea, celălalt cu viața (vezi fig mitologia baltică) Această presupunere este parțial confirmată de faptul că Potrimps și B sunt înrudiți în izvoare cu Castor şi Pollux Patronajul navigației lui Castor ar putea explica dezvoltarea funcţiei UB corespunzătoare V I , V T BARZ, în mitologia Laks, Lezgins (Varz), Dargins (Badz), Avari (Mots) zeitate, personificare lună Are aspectul unei fete frumoase Există o poveste comună despre petele de pe Lună: luna și soarele (vezi Barg) erau îndrăgostiți unul de celălalt Dar luna a început să se laude că este mai frumoasă decât soarele și oamenii se uită la ea mai mult decât el Apoi soarele a aruncat pe fața lunii bulgări de murdărie de neșters, de aici - pete Ofensată, luna a fugit de soare, care și-a dat seama de vina și încearcă în zadar să ajungă din urmă lună Conform ideilor mitologice ale rutulenilor, luna și soarele obișnuiau să erau oameni – frate și soră, faimoși pentru frumusețea lor fără precedent Fratele s-a îndrăgostit de soră și de ea s-a transformat în soare, iar el în lună XX BARZDUKI (Vagziiske, Parziiskep, Vag-ziissae, Vagyasiikkai), în mitologia prusacă, gnomi, ajutoare zeul Pushkaits; omuleți care trăiesc în subteran și, aparent, sunt asociați cu bogăția Sub lângă un copac (de obicei sub un bătrân) țin pâine, bere și alte alimente Numele B înseamnă „bărbos” Tipologic, ei sunt înrudiți cu cobolzii germani (cf un țăran rus cu o unghie, o barbă cu un cot Unii autori de mai târziu indică prezența aceluiași clasa creaturilor mitologice din mitologiile Balților Orientali (Vegsiikkiz, Vekgziiiiiiki etc ) Cm de asemenea gnomi B I , V T BARZU (farsi), în mitologia iraniană, un erou, fiul lui Sukhrab, nepotul lui Rustam B a fost dedicat poemul epic „Barzunoma” păstrat în fragmente (atribuit autorului secolului al XI-lea Khoja Ata ibn Yakubu Atai) B , ca și tatăl său Suh-sclav, a devenit o victimă a înșelăciunii lui Afrasiab: el, profitând de Ignoranța lui B îi dă aur și îl pune împotriva bunicului său Împotriva sfatului mamei lui Shahrui, B se opune Iranului, ii captureaza pe eroii Tusu si Fariburz Rustam îi eliberează pe prizonieri, dar nu poate învinge-l pe B Fiul lui Rustam Faromarz intră într-un duel cu el și îl captivează pe B Mama B aranjează o evadare pentru fiul ei, dar Rustam îi depășește pe fugari și după două dueluri câștigă B Shahrui îi dezvăluie lui Rustam că cel învins este nepotul său și îl salvează pe B El trece de partea iranienilor și, împreună cu bunicul său, provoacă înfrângerea lui Afrasiab Regele Kai Khusrow îl favorizează pe B pământurile Gur și Herat, instruindu-l despre cei drepți stăpânirea și patronajul fermierilor I B BARSISA (Vagziza), în mitologia musulmană, numele unei persoane care a cedat ispitelor Satanei, dar înşelat de el Comentatorii îl asociază pe B cu caracterul fără nume corespunzător al Coranului ( : ) în legendă B - un pustnic care, la instigarea shaitanului, a sedus si a ucis pacientul incredintat in grija lui fată B l-a lepădat pe Allah pentru promisiunea lui shaitan de a-l ajuta, dar acesta din urmă l-a înșelat pe B și l-a trădat fraţii fetei DOMNUL BARKHUT, sau Barakhut (Vag^ІshIі), în mitologia musulmană, un bine asociat cu lumea interlopă și locuit de sufletele necredincioşilor În folclorul popoarelor care mărturisesc islamul, există multe legende si legende dedicate lui B De obicei B este identificat cu o pestera mare de calcar, situat în Khadra Maut, lângă locul venerat ca mormântul profetului Hood M P BARSHAMIN, Barshimnia, Barsham, în mitologia armeană, o zeitate care acționează ca un adversar al zeilor și eroi (Vahagna, Aram etc ) Imaginea se întoarce, se pare, la Baalshamem semitic occidental, cultul care a fost distribuit în Armenia Un templu construit în cinstea lui B și o statuie de fildeș, exportat din Mesopotamia de către Tigran II (sec I î Hr ) și instalat în satul Tordan (sud-vest de orașul modern Erzincan din Turcia), au fost distruse după adoptarea creștinismului în Armenia ( V ) S B A BAST, Bastet (b:z \ , bzіA), în mitologia egipteană, zeița bucuriei și a distracției Animal sacru B - pisică B a fost înfățișată ca o femeie cu cap de pisică, atributul lui B este un instrument muzical sora Centrul cultului ei, care a înflorit în dinastia XXII (Bu-bastids) (sec - î Hr ), este Bubastis Fiul B - Mahes B a fost identificat cu Bufonul, precum și cu Tefnut, Sekhmet și Hathor venerați ca Ochiul lui Ra ÎN În legătură cu aceasta, B a dobândit și funcțiile Ochiului solar Herodot (II, ) raportează anual serbări în cinstea lui B , însoțite de cântări și dansuri Grecii antici l-au identificat pe B cu Artemis R R BASTVARAI, în mitologia iraniană (în Avesta) fiul lui Zarivarai, în epopeea persană mijlocie - Bastvar (Bastur, Nas-tur), fiul lui Zarera Când, după moartea lui Za-rera în luptă, Vishtasp (vezi Gushtasp) a sunat eroi pentru a-l răzbuna, Bastvar, în vârstă de șapte ani, s-a oferit voluntar să facă acest lucru Vishtasp nu a fost de acord, dar Bastvar l-a convins cu viclenie pe mirele să-i dea un cal de război și, străpungând rândurile dușmanilor și ajungând trupul tatălui său, a început să-și plângă moartea Pavând calea cu sabia lui, Bastvar s-a întors în siguranță la sediul lui Vishtasp, care, văzându-și eroismul, i-a permis să-și răzbune tatăl Bastvar a pătruns primul la un flanc al trupelor iraniene, condus de Giramikkart, fiul consilierului principal al regelui Jamasp, apoi pe celălalt flanc, condus de puternicul frate Vishtaspa Spanddat (Spandat) Eroi în trei și-au condus trupele la adversari - chioniții și i-au învins pe toți, cu excepția lui Arjasp Strigăt Bastvara asupra cadavrului tatălui său este transmisă în poemul persan mijlociu despre Zarer „Idgar Zareran” („Memo despre Zareride") Baza istorică a mitului este lupta împotriva raidurilor triburilor nomade (iraniene, apoi turcească) I B BASUKHUN BULOU SARAMEY RABIA („râu de nisip auriu recuperat”), în mitologia Ngaju (insula Kalimantan) un râu subacvatic, pe mal care sunt situate satele de crocodili, supuși ai Jatei Râurile lumii se despart lumi orizontale în jumătăţi dualiste situate în sus şi în josul râului şi corelat cu lumi verticale - un element caracteristic universului mitologic în Indonezia de Vest și Filipine (vezi Art Popoarele arhipelagului Malay de mitologie) M Ch BA XIAN, vezi Opt Nemuritori BATA (S), În mitologia egipteană, unul dintre cei mai vechi zei; venerat sub forma unui taur Centrul de cult B - orașul al -lea nome Kas (greacă Kinopol), primul Pisica este animalul sacru al lui Bayet , , - Bronz - Marmură pictată - mie î Hr e Moscova, Muzeul de Arte Frumoase A S Pușkin - Luvru, Paris - Dinastia XVIII, î Hr British Museum, Londra - - î Hr British Museum, Londra centrul cultului zeului Anubis Legătura lui B cu Anubis este clar exprimată în povestea perioadei Noului Regat despre doi frații, care erau B și Anubis Din cauza intrigilor unei soții necredincioase, B a murit de mai multe ori și a prins viață după moarte Pentru prima dată B a reînviat cu ajutorul lui Anubis Baza mitologică este clar urmărită în poveste, indicând motivele din misterele lui Osiris și rolul lui Anubis în ele În basm, ambii zei acționează ca oameni, dar după numele lor este determinant al lui Dumnezeu R R BATARA GURU, ) zeul principal din triada zeilor supremi dintre Batakii insulei Sumatra (Vestul Indoneziei) De Idei Batak, Mula Jadi a fost creat dintr-un ou de fluture și este considerat, ca întreaga triada (B G , Mangalabulan, Soripada), o emanație a lui Mula Jadi în lumea de mijloc El stă în al doilea cer în Banjar Dolok (orașul de munte), urmărește ce fac oamenii pe pământ și zeii din ceruri și îi judecă Din normele adat, adică dreptul cutumiar, decurg din acesta Însoțitorii lui BG sunt calul Silin-tong și câinele Sigompul Fiica lui BG, Sideak Parujar, este creatorul pământului Triada supremă ocupă o poziţie centrală în panteonul Batak Actul de creație, inclusiv triada în sine, a fost realizat de Mula Jadi în numele lui B G Poate că triada a apărut sub influența hinduismului, M Ch ) În mitologia preislamică a Bugis din insula Sulawesi (Vestul Indoneziei), zeul care s-a transformat lumea de mijloc în pământ, fiul cel mare al lui Topallanrov Zeii din lumea superioară și inferioară au fost de acord pune în ordine și populează lumea de mijloc – pământul Pentru aceasta, B G a fost plantat într-un tub de bambus și a plutit în josul curcubeului El a fost primul tomanurung („coborât”) care a coborât din cer pe pământ În timpul coborârii, el a aruncat pe pământ frunze de plante magice și astfel din haosul inițial a apărut copaci, animale, păsări etc Cu ajutorul servitorilor negri trimiși din ceruri, B G a introdus pe pământ plante cultivate Apoi s-a întâlnit cu Ve Nilitimo, s-a căsătorit cu ea și au devenit strămoșii oamenilor Sangiaserri, fiica lui B G de o concubină, a murit devreme și după moarte transformat în orez (cf Hainuvele) După viața pământească, B G s-a întors la cer și a primit de la tatăl său domnește peste satele cerești cu titlul zeului suprem La Patiganna Sangkuruvir Yu S ) În mitologia hindusă a Indoneziei de Vest și a Malaeziei, șeful adunării zeilor, printre javanezi - principalul zeitatea panteonului, printre balinezi este, de asemenea, un aspect (manifestare) al divinității supreme Shiva Cea mai completă întruchipare a imaginii mitologice religioase a lui B G primită în perioada medievală ideologii ale popoarelor insulei Java (secolele XIV-XVI), unde această zeitate s-a remarcat ca supremă și într-o serie de cazurile au fost identificate cu imaginea sincretică a lui Shiva-Buddha, care s-a dezvoltat în statul javanez BG acționează ca un demiurg, progenitorul zeilor și oamenilor Conform tradiției mitologice javaneze, B G coborât din primul zeu substanțe de lumină sub numele Hyang Ma-nikmaya ca antipod al lui Hyang Ismayi (vezi Semar) De Originea lui BG întruchipează principiul uranian și lumea superioară Adesea identificat cu Shiva B G este creatorul primilor oameni; printre balinezi în această funcție este cunoscut ca Batara Guru Sakti, care Împreună cu zeitatea Batara, Brahma (sau Brahma) a modelat oamenii din lut și i-a adus la viață prin meditație Deși Batara Brahma a concurat cu el în acest sens, primatul i-a aparținut lui B G Batara Guru este considerat un profesor de lege divine și un „mare rishi” (ascet ceresc) În plus, medieval literatura mitologică îl descrie pe B G drept strămoșul sacru al clasei preoți și patronul brahmanilor Specificul imaginii lui B G în mitologia religioasă indoneziană este asociat cu adaptarea elementelor Shaivism (parțial budism) la vechile credințe tribale locale Este posibil ca un anumit rol în formarea imaginii lui B G l-au jucat vechile obiceiuri de venerare a vulcanilor și a munților culmi În iconografia de cult și în teatrul tradițional wayang, B G este înfățișat cu atributele lui Shiva, sub forma un bărbat stând pe un taur sacru, cu patru brațe G G Bandilenko BATARA KALA, în mitologia hindusă din vestul Indoneziei și Malaezia, o zeitate distrugător, manifestare terifiantă a lui Shiva, conducătorul unei mulțimi de demoni fioroși (buta) B K — stăpân al lumii interlope a întunericului unde stăpânește El ia forma unui căpcăun lacom B K considerat fiul lui Shiva sau Batara Guru ( ), trăind în măruntaiele pământului Conform mitului balinez, el este un gigant care a crescut din sperma lui Shiva care a căzut pe pământ, un demon atotputernic care a plonjat în confuzie zei și trimis de Shiva în lumea inferioară, creatorul lui Ibu Per-tivi Potrivit javanezilor, B K s-a născut dintr-o flacără în centrul oceanului Interpretarea mitologică a lui B K printre balinezi îl ridică origine la imaginea demonului inițierii, care urmărește tinerii supuși ritului dedicatii În literatura mitologică medievală javaneză, B K apare și ca fiul lui Batar Guru a trimis de el (sub numele de Kalavijaya) pe pământ pentru a-i testa pe asceți G B BATONEBI (plural de la batoni, „domn, domn”), în mitologia georgiană, numele colectiv băuturi spirtoase care aduc boli infecțioase B se știe că aduc rujeolă (Tsitela Batonebi), tuse convulsivă (Khvela Batonebi), variola (Didi Batonebi), etc Toți B sunt considerați copii ai vechii zeități georgiene Nana Într-o familie, unul dintre membrii căreia este bolnav, ei pregătesc dulciuri pentru tratarea B , pun un decorat arborele B cu cadouri, se aprinde untul de arahide, camera pacientului este atârnată cu o cârpă roșie, executați cântecul de rugăciune rituală „Batonebo” (sau „Pav Nana”) Cuvântul „B” este de asemenea nume comun pentru bolile infecțioase L Ch BATRADZ, Batraz, eroul epopeei Ossetian Nart, fiul lui Khamyts, s-a născut din spate, sărind de acolo fierbinte ca focul Satana îl aruncă pe B în mare și își petrece primii ani ai copilăriei în casa domnului regatul apelor Donbetty-ra, apoi stabilit printre Narts Satana își înlocuiește mama A deveni invincibil, B se temperează în cuptorul fierarului ceresc Kurdalagon Cel mai mult trăiesc în rai B , la chemarea Nartilor, coboară la pământ ca fulgerul și face isprăvi Cum se luptă zeul tunetului B cu zeități creștine, inclusiv Uatsil-la Imaginea lui B reflectă cel mai clar lupta religiei creștine cu păgânul și triumful primei Moartea lui B , ca toți Narts, în această luptă înseamnă înfrângerea vederilor păgâne, care au avut loc printre alani în secolele VI-XI Numele B este de origine mongolă, însă, în ciclul B , care s-a format în timpul multe secole, au reflectat, alături de unele trăsături mongole, ecouri ale scitului credințe mitologice cunoscute din descrierea lui Herodot B aproape Adyghe Batraz, abhazian Tsvitsv, Cecen-Ingush Khamchi Pataraz B K BATU RIBN, printre Semangs (grupul de triburi mon-khmer, cei mai vechi locuitori ai Peninsulei Malaie) munte sacru (un adevărat munte de calcar cu acest nume există la granița dintre Thailanda și Malaezia) În subgrupurile kenta și kensiu, se spune că strămoșii lor Ta Piago și Ta Tangoi a trăit cândva pe pământ în colibe Dar mai târziu s-au înălțat la cer și colibele lor s-au transformat în munte cu peșteri - B R Semangs, stabiliți în interiorul muntos al Malaccai, au mituri despre alți munți, habitatele originale ale oamenilor, cum ar fi muntele mitic Gunong Berapi (vai de orez) I Ch BAU, Baba (sumeriană), în mitologia sumeriană și akkadiană, zeița orașului Lagash, zeitatea fertilității Mai puțin cunoscută drept zeița-vindecătoare, „vindecătoarea punctelor negre” (într-un cântec sumerian este numită așa împreună cu zeița-vindecător-vițel Nininsina; din perioada veche babiloniană identificat cu Nininsina) Epitetul ei frecvent este „Mama B” Părinții lui B sunt zeul cerului An și zeița Gatumdug, soțul ei este o zeitate militară, patronul orașului Lagash Ningirsu, ea însăși este mama a șapte fiice B A BAUBIS (lit Baubiz), în mitologia baltică, zeul vitelor (într-o sursă este numit zeul vacilor și tauri) Venerat de lituanieni și, posibil, de unii dintre prusaci; i se sacrificau vite mier litas, denumirea zeului ciobanului aisii Baubiz, „zeu taur”, de la lauyl – „răiet, jos” B I , V T BAUBO (Vairs), în mitologia greacă, locuitoare din Eleusis, care, împreună cu soțul ei, nu numai a primit-o cordial pe Demeter, care își căuta cu tristețe fiica, în casa ei și a tratat-o cu kykeon (băutură), dar și a amuzat-o pe zeiță cu vorbărie și gesturi nu tocmai decente (Sіesh Аіех Роіг I Bahram Gur la vânătoare Farfurie de argint al VII-lea Leningrad, Schitul ) (cf povestea servitoarei Yamba, care l-a ovațit pe Demeter în casa regelui Keleus din Eleusis și a devenit aproape de misterele lui Demeter; Nutp Nosh V - ) În unele mituri, B este considerată mama Triptolemus, favoritul lui Demeter (deși mai des este fiul regilor eleusini) legătura lui B cu cultele htonice și vegetale ale lui Eleusis și Demeter A T -G BAHRAM GUR (Farsi), în mitologia și epopeea iraniană, istoricul șah Bahram V Gur (din dinastia sasanizii, stăpâniți în secolul al V-lea) Legendele despre B G , transmise în Shahname, povestesc despre creșterea lui principatul arab, despre vânătoare și sărbătoare, despre lupta pentru tron, despre întâlnirea lui B G cu patru fiice morarul și căsătoria lui cu ei etc ; B G este creditat cu o domnie și legi drepte, ameliorarea situaţiei oamenilor Când vine momentul morții lui B G , pământul se desparte și înghite a lui Multe legende antice (despre Rustam, Kai Khusrow și alți eroi) au fost întruchipate în legendele despre BG De tradiția antică BG este considerat primul poet în farsi I B BAKHT („soarta”), în mitologia armeană, personificarea sorții B în chip de bătrân cu barbă gri, stând în rai sau pe un munte înalt, determină soarta fiecărei persoane Destinul lui sunt fixate de Groch în cărți speciale sau pe frunțile oamenilor În credințele populare, B este numit și spirit fericirea trimisă de Dumnezeu sau soarta unei familii individuale, unei persoane individuale (acest spirit se numește uneori Dolvat, „bunăstare”) Poate avea aspectul unui tânăr sau al unui bătrân Cine traieste B , sa norocul însoțește și pe oricine pleacă, ghinionul îl bântuie B apare adesea în haine albe în case, hambare sau pășuni unde păzesc vitele Iese din casa unde a fost insultat La întoarceți-vă sau invitați-l pe B , la sfârșitul anului sau la începutul noului an, se fac ceremonii speciale: fetele stau pe poker și sar peste ele, bătrâne ies din casă cu toiag, bat la pământ și îi cer lui B să se întoarcă la casa lor cu vrăji speciale Uneori B este identificat cu spiritele strămoșilor S B A BACHUS (Vassius), forma latină a numelui Bacchus (unul dintre numele lui Dionysos) BA-ZHA, în mitologia chineză târzie, o zeitate care distruge lăcustele Se crede că B -h cheamă lăcusta la curte și o pune în lanț B -h înfățișat cu o față umană, cu un nas asemănător cu ciocul de pasăre B -h gol până la brâu Sub talie, trunchiul său seamănă cu un clopot (conform uneia dintre legende, s-a născut dintr-un clopot), de sub care ies labe mari de pasăre cu gheare Ciudat la cap smocuri de păr în spatele urechilor, parcă, înlocuiesc coarnele Într-o mână ține o tărtăcuță, în care plantând lăcuste, distrugându-le astfel Pe de altă parte, o sabie sau un lingou de aur sau un lemn un ciocan, sau un banner cu inscripția: „Adun lăcuste și le distrug” În fiecare an după recoltare a avut loc o ceremonie de mulțumire în onoarea lui B -ch B R BACHUE („sânii înalți”) Furachoga („femeie binecuvântată”), în mitologia Chibcha Muisca, universalul progenitor, patron al agriculturii Când încă nu existau oameni pe pământ, B a ieşit din ape Lacul Iguaque sub forma unei femei frumoase, purtând cu ea un fiu mic (nu mai mare de trei ani) ei a locuit într-un loc până când fiul a crescut; apoi B l-a luat de soț și de fiecare dată a născut - copii B și soțul ei au ocolit „întregul pământ” (adică regiunea Chibcha-Muiscă), populând-o cu copiii lor La bătrâneţe ei s-a întors la Lacul Iguaque, unde B a poruncit oamenilor să respecte obiceiurile și să păstreze pacea; apoi B şi fiul ei-soţ s-a transformat în doi șerpi mari și a dispărut în apele lacului În imaginea lui B , trăsăturile mamei sunt clar vizibile pământ (vezi Zeița Mamă), părinte universal și asistentă (fertilitate, incest, caracteristică a Zeități htonice andine apă-pământ asociate cu cultul șarpelui etc ) S Da S BEBAN, Babon [ЪpЪp (?), Ъshѵ (?)], în mitologia egipteană, o zeitate, un aliat al lui Set, cu care uneori este identificat Poate că numele B este asociat cu personificarea întunericului în „Cartea morților” - Babu R R BEGELA, în mitologia georgiană, unul dintre devas Printre muntenii din Georgia de Est, B este regele devasilor, potrivit altora versiuni - unul dintre eroii de la curtea regelui devas, ucis de Iakhsari sau Kopala Uneori B era reprezentată și de o femeie din devas - o frumusețe cu păr lung, șapte valuri căzând la pământ K BEDIS MTSERLEBI (bedi, „soartă”, mtserlebi, „scris”), în mitologia georgiană, o zeitate (sau mai multe zeități), care determină soarta unei persoane B m trăiește în lumea morților și se uită în mod constant la „Cartea destinului” După viața unei persoane sub soarele lui B m raportează acest lucru conducătorului lumii interlope (sule-tis gmerti), care îi trimite pe cei care se întâlnesc (mgrebi) a alunga sufletul și a-l plasa în lumea morților (suleți) Uneori B m din greşeală au chemat un suflet în suflet, a cărui viață pe pământ încă nu expirase În aceste cazuri au returnat sufletul trupului, iar persoana a trăit zilele care i-au fost date Există legende despre oameni care au fost în viața de apoi lume Ba-ja imprimeu popular chinezesc Pe fustă există o inscripție: „Statul prosperă, oamenii sunt în pace” (mkvadarshi chartuli), care, la întoarcerea pe pământ, a devenit profetic și a povestit despre viața în suculent Funcţiile lui B m sunt uneori atribuite morţii sule-tis însăşi ESTE BEL (Vtskhod), în mitologia greacă, regele Egiptului, fiul lui Poseidon și nimfei Livia, fratele geamăn al lui Agenor (Tatăl Europei), tatăl Egiptului și al Danei (Aroiios II , ; Aessui irp - ) B este printre personaje care ele însele nu au o biografie mitologică dezvoltată, dar sunt strămoșii generațiilor de viitori eroi A T -G BEL (Akkadian, din comunul Semit Balu, „domn”, „stăpân”), în mitologia akkadiană, denumirea unii zei, mai ales Enlil; apoi, din perioada Vechiului Babilon, ar putea fi un epitet orice zeu, din perioada Kassite - exclusiv Marduk (în transmiterea greacă în legătură cu Marduk - alb); până în mileniul II-I î Hr e într-o singură imagine a „domnului” - B Enlil și Marduk fuzionează (în Asiria - Enlil și Ashur) O astfel de desemnare a zeilor individuali prin nume comune era caracteristic altor popoare semitice V A În mitologia semitică occidentală, B (o variantă a lui Bol) este numele unui zeu (care a apărut sub influența akkadiană), larg venerat în Siria de la sfârşitul mileniului II î Hr e În Palmyra B - zeitatea supremă - stăpânul lumii, șeful triadei zeilor (a inclus și Yarihbol și Aglibol), care a jucat acolo (împreună cu paralela și poate identic cu acesta, triada Baalshamem - Malakbel - Aglibol) rolul cel mai proeminent Imaginile lui B sub forma unui taur sau a unui om cu cap de taur indică faptul că el, în mod evident, era considerat purtătorul puterii rodnice În perioada elenistică, el a fost identificat cu Zeus și Pan Sunt cunoscute legende despre lupta lui cu Typhon (Yammu) Miturile despre B probabil revin la cele mai vechi despre Balu Locul lui B (de asemenea Baalshamem) în triade ar putea fi ocupat de un zeu numit „cel al cărui nume este binecuvântat în veşnicie” (numele îi era interzis), al cărui cult era răspândit în Palmira în secolele II-III n e și, aparent, s-a dezvoltat ca o doctrină religioasă și etică a milostivirii și răzbunării lui Dumnezeu Cuvântul „B” uneori a servit ca epitet al zeului Palmyrene al pământului Artsu, sau Ardu ('gzl, "pământ"): „Artsubel”, adică „Artsu- BELET-CERI =n=h=n=h=n=h=n=h=n=h=n=h=n=h=n=n=h=n=h=n=h=n= h=h=n=h=n=P= Bellerophon și Pegasus ucid Himera Epinetron cu figuri roșii Arheologic Național muzeu Atena Lord " Acest zeu este evident descendent din zeița arabă Ruda; poate se ridică amândoi la Ugaritian Art-tsai, fiica lui Balu I Sh BELET-TSERI (Akkadian, „stăpâna stepei”), în mitologia akkadiană, soția zeului triburilor nomade, Martu (Amurru), femeie scrib a lumii interlope Identificată cu zeița sumeriană Geshti-nanna B A BELLEROFONT (VeMerofshѵ, VEKHhero-foѵtp ^), în mitologia greacă, unul dintre personajele principale al generației mai vechi, fiul unui corintian (în Homer P VI următorul - Corintul este identificat cu orașul Eter) al regelui Glaucus (opțiune: zeul Poseidon), nepotul lui Sisif Numele original al lui B este Hippo, dar după ce l-a ucis pe corintianul (opțiune: fratele) Beller, a devenit cunoscut drept „ucigașul Bellera" (greacă: Bellerophon) (un mit etiologic tipic) Se crede că cuvântul (ZeXHerod origine pre-greacă și însemna „monstru”, mai târziu, devenind de neînțeles, a fost așa acceptat în miturile etiologice, înțeles ca nume propriu Temându-se ceartă de sânge, B a fost forțat să fugă în Argolis, unde oaspetele său Bellerophon lovește himera Sculptură J -N Schaller Viena, Palatul Belvedere întâmpinat de regele Tirinth Proetus Soția Pretei Sthenebeus (opțiune: Anthea) s-a îndrăgostit de B , dar a fost respinsă de acesta, după care l-a acuzat pe tânăr de atentat la onoarea ei Își crede soția, dar nu vrea încalcă legile ospitalității, Pretus îl trimite pe B la socrul său, regele Liciei Iobate, înmânându-i acestuia o scrisoare care conține un ordin de distrugere a lui B Pentru a îndeplini ordinul, Iobath îi dă lui B unul după altul periculos pentru treburile vieții La început, a trebuit să lupte cu femeia cu trei capete care locuia în munții Lyciei o himeră care suflă foc - un monstru teribil, o combinație între un leu, o capră și un șarpe zei, cei care îl patronau pe B i-au dat calul înaripat Pegas (Ripsi XIII, în continuare; Raiz II , ) Atacând himera din aer, B a învins și a distrus cu ajutorul lui Pegas monstrul care devasta țara Apoi a respins atacul războinicului trib Solim și a distrus amazoanele invadatoare (Nosh II VI ) Iobath l-a pus în ambuscadă pe B , care se întorcea din război, dar eroul i-a ucis pe toți cei care l-au atacat Lovit de puterea străinului, regele lician și-a abandonat planurile, i-a dat-o de soție pe fiica lui B Filon și, murind, i-a lăsat împărăția (Aroiios II , și ) Din această căsătorie s-a născut Hippolochus, care a moștenit regatul lician, Isandru, care a murit în războiul cu solii, și Laoda-mia, care l-a născut pe Zeus Sarpedon Aflând de la socrul său despre scrisoarea lui Preta, B a plecat la Tirinf pentru a se răzbuna Prefăcându-se îndrăgostit, l-a convins pe Stenebeu, care l-a calomniat, să fugă cu el pe Pegas, dar, ridicându-se în văzduh, l-a aruncat în mare (se știe din fragmente din tragedia lui Euripide „Stenebeu” care nu a ajuns până la noi) De Potrivit unei alte versiuni a mitului (Hyg Hab și ), Stheneboea s-a sinucis ea însăși Soarta ulterioară a lui B descris de Homer (P VI în continuare) B a pierdut favoarea zeilor, iar nebunia l-a cuprins Cauză acest Pindar (Ізіііт VII în continuare) consideră aroganța lui B , care a decis să atingă vârful pe Pegasus Olimp Zeus a trimis un tăban la cal, Pegasus a înnebunit și l-a aruncat pe călăreț la pământ Schiop și orb B a rătăcit până la moarte în valea Aley („valea rătăcirilor”) Într-o tragedie care nu a ajuns până la noi „Bellerofon” Euripide a vorbit despre încercarea dezastruoasă a lui B de a urca pe Olimp și despre moartea sa după cum s-a vindecat de mândria lui exorbitantă și s-a împăcat cu zeii Dezvoltarea mitului despre B a fost Tragedia nesupraviețuitoare a lui Sofocle „Iobat” este și ea dedicată Cultul lui B a fost răspândit în Licia și Corint, apoi în toată Grecia Numele lui B și înrudite Pegas, himere, solimi de origine non-greacă, orientală, dar încă există la începutul anului Mitul grecesc despre B fără îndoială Acest lucru este evidențiat și de imaginile luptei lui B cu himera pornită vazele proto-corintice și povestea naivă a lui Homer, caracteristică timpului în care a apărut scrisul, despre scrisoarea lui Pretus În miturile grecești timpurii, B este adesea asociat cu elementul marin (imaginile lui B cu trident, originea sa din Glaucus sau Poseidon), dar în același timp în imaginea lui B există trăsături ale solarului zeu (zburând spre cer, pe un cal înaripat) Există o presupunere că în mitul lui B s-au îmbinat trăsăturile a doi zei de origini diferite Imagini cu B și calul său (în hitită, Pihas-sassisa) se găsesc adesea pe focile din Asia Mică (în Asia Mică, un cal înaripat era zeitatea cerului și a vremii) Este posibil ca cultul lui B , care a apărut inițial în Grecia, să fi fost introdus în Asia Mică, unde a fost asociat cu cultele locale ale lui Pegas, Himera etc din povestea despre Sthenebeus găsită la Homer, fără îndoială, a fost influențată de răspândirea Povestea mediteraneană despre persecuția eroului de către o femeie căsătorită respinsă de el (egiptean „Povestea celor doi frați”, povestea din Vechiul Testament despre castul Iosif, miturile despre Hippolit și Fedra, Peleus și soția sa Akas-tai etc ) M N Botvinnik În secolele - adaptările dramatice ale mitului lui B au fost create doar ca librete de operă (de exemplu, piesa "B " T Corneille, B Fontenelle și N Boileau, care a devenit baza operei lui J B Lully, iar în traducere germană - opere de K Graupner) Dintre lucrările create în secolele al XIX-lea și al XX-lea, drama „B” G Kaiser ÎN secolele XVII-XVIII operele „B” F Sacra-ti, „Iobat şi B” R Kaiser, „B” F Araya și „B” J Myslivechek, în secolul al XX-lea - "B " D Kuklin În arta plastică antică, b este una dintre cele mai populare personaje, în special în pictura în vază (luptă cu o himeră) și plastic, în principal în reliefuri (intrigile: B cu Pegas, bătălia cu himera, pedeapsa lui Stheneboea etc ), precum și în picturile pompeiene (B la Preta, achiziţionarea lui Pegas) Printre operele de artă europeană, rareori orientate către mit, miniaturi din secolul al IX-lea (Evanghelia lui Lothair și Biblia lui Carol cel Chel), o figură de bronz „B călare pe Pegas" Bertoldo di Giovanni, schiță de P P Rubens BELLONA (Veiiopa), în mitologia romană, zeița cercului lui Marte (numele lui B din leiiit, „război”) De asemenea a fost considerată mama (uneori soră, asistentă) a lui Marte și zeița lumii interlope (Cogr C-loss Іai VI, Cu ) De la războiul din î Hr e Bellona pictura Rembrandt New York, Muzeul Metropolitan de Artă i-a fost dedicat un templu, lângă care a avut loc ceremonia de declarare a războiului: șeful colegiului preoților - fecialov a aruncat o suliță într-un loc care simboliza pământul inamic Din secolul I î Hr e B a fost identificată cu zeița Capadociană Ma, iar cultul ei a căpătat un caracter orgiastic român cetăţenilor din acel moment li se interzicea să participe la ea Servitorii lui B au fost recrutați din afară In mod deosebit Cultul lui B concomitent cu alte culte orientale s-a răspândit în Imperiul Roman în secolul al III-lea n e Preoții lui B (bello-narii) purtau haine și bonete negre și aveau ca atribute secure duble E Sh BELOBOG, în mitologia slavă de vest, zeul norocului și al fericirii (vezi și Dolya) Numele B reconstruit pe baza toponimului Muntelui Vieu ЪoK printre sârbii lusacieni, asociat cu un început pozitiv (precum și tracturi cu nume similare printre alți slavi), în contrast cu muntele Corny oy, cu care a fost asociat conceptul de impar (numărul trei - despre valoarea negativă impar, vezi art mitologia slavă) și despre zeul, care printre slavii baltici era numit Cernobog B iar Cernobogul s-a diferenţiat, de asemenea, între caşubieni În „Cronica slavă” Gel-mucegai (secolul al XII-lea), zeul Balticii Slavii, opuse Cernobogului și asociate cu fericirea, nu este numită, dar Evident că era B B I , V T BEN, în mitologia vietnameză, un ceresc Mitul despre originea caracteristicii O ovală de frig temporară din Vietnamul de Nord pe fondul căldurii de primăvară Slow B cusut la cald haine pentru soțul ei, dar a întârziat și a terminat treaba la mijlocul primăverii Așa că l-a întrebat pe tatăl ei Ngauk Hoanga să trimită o răceală pentru câteva zile, astfel încât soțul ei să se poată arăta în haine noi N N MITOLOGIA BENINA, mitologia poporului Bini (grupul de limbi Edo) care trăiește în Nigeria de Sud, creator de antic el statul Benin B m relevă o mare asemănare cu mitologia yoruba: identitatea individului nume și personaje (de exemplu, Olokun printre ambele popoare), idei mitologice despre origine pământ (pentru Bini - din marea antică, pentru Yoruba - din mlaștină), despre crearea oamenilor etc (vezi în articolul Oduduwa) În B m divinitatea supremă este Selecția (sau Ogbova), care apoi lasă loc fiului său Osa (tot Osalotbora, adică Viespă, fiul Selecției; sau Osanov), lăsând în urmă supravegherea „lumii inferioare” Viespe trăiește pe cer Rugăciunile către Selecție sunt adresate prin Viespă Viespa și-a ajutat tatăl la crearea cerului și a pământului și împreună cu fiul său, zeitatea Ogivu, a participat la crearea primilor oameni: Osa le-a dat oamenilor respirație și Ogivu - sânge (precum și sucuri - la plante) Viespa oferă oamenilor viață lungă Ogivu este zeul fulgerului El aduce moartea Soția sa, Obiemi, fiica lui Osa, se remarcă prin bunătate, ea fiind numită „Mama noastră”; femeile apelează la ea pentru ajutor dacă vor să aibă copii Celălalt fiu (fiică) al viespei este Olokun - zeul (zeița) râului Benin și al mării; el trimite ploaia, dă avere Esu - Dumnezeu personificând răul și dezordinea, mesagerul zeilor În unele versiuni, el este fiul lui Wasp Zeita Otau simbolizează pământul și fertilitatea Reprezentările mitologice antice ale Bini au fost în mare parte retrogradate pe fundal cultul regilor îndumnezeiti, sponsorizat de stat, ambele E S Kotlyar BENU (Ъtѵ, Ъітѵ), în mitologia egipteană, un zeu sub formă de stârc Venerat în Heliopolis Conform mitului, B a apărut pe piatra obelisc „Benben” care a apărut din haosul apei, care a marcat începutul creației pace Epitetul B este „unul care a apărut din sine” („ben” înseamnă „a se ridica”) Fetișuri B - piatră „Benben” (care este și un fetiș al lui Ra) și arborele „Ished” (pe care se află casa lui B ) B a fost considerat ba (sufletul) lui Ra, mai târziu - Osiris etc asociat cu cultul morților Grecii antici îl numeau B Phoenix BEOWULF (în engleză veche VeomchіN, „lupul albinei”, adică urs), erou mito-epic, principal caracter al operei epice anglo-saxone cu același nume (scrisă la sfârșitul secolului al VII-lea sau în secolul al VIII-lea, manuscrisul este datat cca Olokun Sculptură din bronz Bini Nigeria Sculptură rituală din bronz Bini secolul al -lea (?) Londra Muzeu britanic ) Acțiunea poeziei se petrece în Scandinavia (Danemarca și Suedia), iar personajele care apar în ea aparțin triburilor scandinave B , un tânăr războinic din poporul Gauts, trece peste mare spre salvează-l pe regele danezilor Hrothgar de la dezastrul care l-a lovit: timp de ani în sala regală Heorot este atacat de monstrul Grendel, care îi distruge pe războinicii lui Hrothgar În lupta de noapte B îl învinge pe Grendel, care, după ce și-a pierdut brațul, se târăște în vizuina lui, unde găsește moartea mama lui Grendel (un monstru și mai teribil) încearcă să se răzbune pe B pentru că și-a ucis fiul, dar și eroul o învinge, infiltrăndu-şi bârlogul pe fundul mării Pacea și bucuria în Heorot sunt restaurate, iar B , răsplătit cu generozitate Hrodgar, se întoarce în patria sa El devine regele Gauts și îi conduce timp de de ani A lui viața se termină cu cea mai glorioasă dintre toate isprăvile sale - victoria asupra dragonului care a devastat ţară, înfuriată de pătrunderea în vechea comoară păzită de el În acest duel B ucide dragon, dar el însuși primește o rană de moarte Credinciosul său combatant Viglav, care l-a ajutat pe B să învingă dragon, aranjează un rug funerar; Trupul lui B este ars împreună cu comoara pe care a cucerit-o O serie de regi și războinici menționați în epopee au trăit în epoca Marii Migrații a Națiunilor (secolele IV-VI), cu toate acestea, B însuși nu are un prototip istoric Vechea școală mitologică a interpretat B și a lui isprăvi ca simboluri ale fenomenelor naturale: B este o divinitate bună, frânând elementele care personificată de monștri, domnia lui pașnică este o vară fertilă, moartea sa este sosirea iernii vreme rea Totuși, epopeea conține multe elemente și motive folclorice și mitologice, analiză care îi înclină pe cercetătorii moderni spre o interpretare diferită a acesteia În tinerețe, B era leneș și nu distins prin vitejie, iar când a crescut, a căpătat puterea de „treizeci de oameni” (motiv întâlnit în epopeea un număr de naţiuni) Sosirea eroului din proprie inițiativă pentru a-i ajuta pe cei aflați în dificultate; testându-l vitejie (o poveste despre o competiție de înot peste mare); dându-i o armă magică (cu toate acestea B își câștigă victoriile asupra lui Grendel și a dragonului cu mâinile goale, fie fără a folosi arme, fie convins de inutilitatea lui); încălcarea de către acesta a interdicției (asupra comorii, din cauza deținerii căreia B se luptă cu un dragon, gravitează un blestem); trei bătălii pe care le dă eroul (și fiecare ulterioară se dovedește a fi mai dificil), ca să nu mai vorbim de însăși tema luptei cu dragoni, care este atât de caracteristică germanică Epopee mitologică scandinavă - toate acestea indică faptul că îi aparține „Beowulf” folclor, basm și mit (Acest lucru este evidențiat și de legenda copilului găsit în poezie Skilde Skeving-ge, fondatorul dinastiei regale daneze, - barca cu copilul Skild a fost spălată țărmurile Danemarcei, ai căror oameni erau la acea vreme lipsiți de un conducător și lipsiți de apărare; Skild a devenit rege; după moarte, a fost din nou pus pe navă împreună cu comori și lansat pe valuri, pornind la drum în acea țară necunoscută, unde a ajuns) Scenele luptei lui B cu Grendel și mama lui răsună cu scenele corespunzătoare arte marțiale cu monștri din saga islandeză (în special, „Saga Grettir”); B unii oamenii de știință tind să se identifice cu eroul Bjarka (din Saga lui Hrolf Zherdinka) - „om-urs”, de asemenea, câștigătorul monstrului S-a sugerat că cel mai vechi baza epopeei anglo-saxone, care avea origini scandinave, a fost formata dintr-o poveste despre un fabulos bogatyr - un erou cultural care a coborât dintr-un urs și curăță pământul - sălașul oamenilor - din monștri (cum ar fi scandinavul Thor, grecul Hercule, sumerian-akkadianul Gilga-mesh) ÎN versiunea scrisă a epopeei poartă pecetea influenței creștine, iar imaginile originale ale mitologiei și basmele din ea au fost deja parțial reelaborate: de exemplu, lui Grendel și mamei lui li se oferă trăsături diavolești, B înzestrat cu trăsăturile mesianismului creştin A Ya Gurevici BEREGINI, țărmuri, personaje feminine din mitologia est-slavă Nume etimologic "B " converge cu numele de Perun si cu vechea lava prgy-nya („deal acoperit cu pădure”), dar probabil confuzie cu cuvântul ţărm (care este motivul folosirii denumirii „B ” în raport cu imagini sirene în sculptura casei rusești) Cultul lui B unit cu cultul lui Mokosh și ghouls în creștin învățături împotriva păgânismului V I , V T MESTEȘEN, în mitologia slavă de est, un arbore sacru B a fost venerat ca simbol feminin în timpul timpul sărbătorii de primăvară Semika („Semitskaya B”), când un copac înflorit a fost adus în sat și fetele își pun coroane verzi pe cap, ceea ce arată o urmă a asemănării mitologice a fetei arborele lumii (B ca simbol al purității rituale este cunoscut și în germană, baltică, tradiţii din Asia Centrală) B , ca un copac al lumii răsturnat, apare în Conspirații rusești: „La mare, pe Ocean, pe insula Kurgan, este un mesteacăn alb, în jos cu ramuri, în sus rădăcini” Ca urmă a cultului lui B , poate fi luat în considerare și numele slavului est Bereza Utilizarea lui B pentru fabricarea simbolurilor rituale (ca în sensul de „mesteacăn-kov” - Vechii Credincioși din Perm zona) a avut origini arhaice În a -a Iubitoare din secolul al XIX-lea pe scoarța de mesteacăn au scris petiții spiridușului, pe care le-au bătut în cuie în copaci asemănătoare rolul ritual al runei cu semnificația „mesteacăn” este cunoscut printre vechii germani, al căror zeu principal este Odin - s-a pironit pe copacul lumii pentru a dobândi cunoștințe despre rune Probabil existenţa lui Slavii răsăriteni în antichitate a unui spirit special al lui B , asemănător cu birzulii prusaci V I , V T BERI-BERA, în mitologia georgiană printre alpiniștii din Georgia de Est (Mtiuleți, Gudamakari) zeitate antropomorfă care patronează recolta și promovează fertilitatea animalelor și creșterea populației B -B - unul dintre personajele sărbătorilor calendaristice agricole Pe parcursul Ritualul de Revelion, cel mai mare dintre bărbați, personificând B -B , a apărut în casă, înșauând un stâlp (Berbera), cu salutări și urări D R BERIKA, în mitologia georgiană, o zeitate asociată cu fertilitatea; cel mai des prezentat în forma unei capre B - personajul principal al festivalului agricol de primăvară al fertilităţii şi al renaşterii naturii - Berikaoba, ai cărui participanți au îmbrăcat piei de capră sau de oaie, au legat copite și coarne, au pictat fata neagra D R BERLING, bolang, mlang, mling, printre popoarele din Banar, Ma, Ere (grupul mon-khmer), precum și printre vecinii Popoarele vorbitoare de indoneziană din sudul Vietnamului sunt o pasăre, un erou cultural Uneori este considerată o cântăreață sturz, uneori lapwing cu capul alb În timpul inundației, B a convins apele să se retragă A aruncat și ea în mare, un munte de piatră, la care a aterizat toba, unde se aflau fratele și sora supraviețuitori, strămoșii popoarelor B i-a sfătuit să se căsătorească B mai este numită și pasărea judecător, deoarece ea este creditată cu crearea de norme viața socială, regulile căsătoriei Era venerată de bătrâni Se credea că descinde de la ea inspirație pentru vrăjitori-prevestitori Zborul sturzilor sau al lapilor a prezis viitorul I Ch DEMONI (cuvânt slav obișnuit; unități slave vechi, h B's, ucrainean bie, Bolg byas, demon, sârbo-croat vschess, sloven fără, ceh Liz, poloneză Les, etc ; înrudit primordial cu Lit Lausus, „teribil” și în cele din urmă urcă la indo-european Yui-sPio-z, „sună- înfricoșător, groază”; B - aceeași rădăcină ca și cuvântul „să fie frică”), în slava antică păgână idei religioase și mitologice, spirite rele (urme ale unei astfel de utilizări a termenului - în textele folclorice arhaice, mai ales în farmece) Din terminologia păgână, cuvântul a căzut în Tradiția creștină, unde era folosită pentru a traduce limba greacă baschoѵgd - demoni Pe vechi învățăturile bisericești împotriva păgânismului, cuvântul „B” a continuat să fie folosit în original adică „spirit rău”, deși categoria spiritelor rele este extinsă prin includerea vechilor glorii aici, zei păgâni (Perun, Veles, Mokosh și alții sunt numiți și B aici) V I , V T În ideile religioase și mitologice creștine, B sunt spirite rele, antagoniste ai Treimii și îngeri, slujitori, războinici și spioni ai diavolului, „dușmani invizibili” ai neamului omenesc Ca semănătorii răului sugestii, boli (în special tulburări mintale - „posedări”) și tot felul de murdărie și daune, ca distrugători de legături sociale, cu o ură deosebită față de căsătorie și construirea împotriva acesteia tot felul de intrigi, B sunt comparabile cu spiritele rele ale diverselor mitologii (vezi Spirite), începând de la cele mai primitiv Dar conform ideilor creștine, B nu este doar periculos, la fel de ambivalent personaje folclorice, dar absolut diabolice și nu pot fi parteneri în niciun pact care duce la bun Complexul ideologic al „războiului sfânt” împotriva spiritelor rele apropie ideile creștine despre B cu mitologia iraniană (motivul luptei împotriva devas); dar din punctul de vedere al creștinismului, răul care trăiește în B nu o proprietate inerentă inițial naturii lor, ci o consecință a alegerii false a liberului lor arbitru B și eu însumi diavolul nu este un produs al unei alte părți „umbră” a ființei care nu este supusă lui Dumnezeu (cum ar fi Angro- Mainyu în relația sa cu Ahura Mazda), dar creația lui Dumnezeu însuși, slujitorii săi necredincioși Odată au fost îngeri, dar nu și-au păstrat „demnitatea” (Iuda ), s-au îndepărtat de Dumnezeu într-un act de trădare și au devenit „îngeri Satana” (Apoc : etc )” „îngerii prăpastiei” (In biserica mesteacăn Semitskaya Atelă secolul al -lea Ispita Sfântului Antonie Gravura de M Schongauer - Moscova, Muzeul de Arte Frumoase lor A S Pușkin În uzul popular slav și rus, uneori era obișnuit să se numească B spre deosebire de îngerii buni „Aggels”, care corespunde ortografiei, dar nu și pronunției grecești cuvintele ayueHod, „înger” ) B au păstrat din trecutul lor angelic, chiar dacă într-o măsură mai mică, prerogativele supraomenului cunoaşterea şi puterea puse de B în slujba răului Pe lângă faptul că nu este legat de condiţiile de spaţiu şi putere asupra elementelor, ele au posibilitatea pătrunderii subtile în cursul gândurilor umane şi punând în mintea și inima unei persoane sugestiile de care are nevoie Dar B nu au un complet și de încredere cunoașterea adâncurilor sufletelor umane; decizia secretă a unei voințe foarte ferme și drepte are o șansă în afara vederii B Activitatea de ispititor a lui B este îndreptată către toți oamenii, dar cu o atenție deosebită tratează monahi, asceți și pustnici care sunt alături de ei în legătură cu războiul declarat (pustnici În primele zile ale monahismului, cu o intenție deosebită, au ales locuri de locuit care au folosit cea mai neplăcută faimă în materie de „duhuri rele” pentru a lupta cu B chiar în cuibul lor) Deja întemeietorul monahismului creștin, un pustnic egiptean din secolul al IV-lea Antonie cel Mare a devenit un erou povești colorate despre depășirea mașinațiunilor demonice B au în comun cu îngerii capacitatea de a fi invizibili și de a apărea oamenilor doar de unul singur arbitrariul Imaginea pe care o iau depinde și de alegerea lor; şi din moment ce însăşi esenţa fiinţei B este o minciună, această imagine este o apariție falsă, o mască Potrivit unui proverb caracteristic rusesc, „strigoii nu există nicio înfățișare a ei, merge deghizat Pentru a atinge încrederea deplină a celui sedus, B can ia imaginea unui înger strălucitor sau chiar a lui Isus Hristos B care a apărut în această imagine spune călugăr mândru despre sfințenia sa și alegerea lui Dumnezeu (un motiv hagiografic frecvent) și laşul, dimpotrivă, este intimidat de inevitabilitatea imaginară a condamnării sale (legenda italiană a tânăr student al lui Francisc de Assisi, căruia profesorul său i-a ordonat să răspundă la supranatural vizitatorului cu un abuz simplu, în mod deliberat grosolan, după care Falsul Hristos a dispărut cu un zgomot puternic și miros de sulf) Se crede că viziunile inspirate de B provoacă un puternic sentiment de jenă şi melancolie sau, dimpotrivă, veselie convulsivă cu care sunt însoțiți (un simptom comun de vizibilitate sau proximitatea invizibilă B - greață, cf Numele lui B în folclorul rus este „forța de vărsături”) La strecură-te în încredere, B ia înfățișarea unor persoane adevărate absente, de exemplu prietenii celor sedusi (Legendă despre Teodor și Vasily Pechersky) B are nevoie de alte deghizări pentru a induce sentimente de poftă, de obicei într-un schit (apariții sub formă de femei, de exemplu, la eroul poveștii apocrife despre Macarie Român); văduva îndurerată B poate fi vizitată și mângâiată în chipul soțului ei decedat etc Pentru regretatul evului mediu vest-european sunt deosebit de caracteristice ideile despre B oferindu-se pentru curvie la un bărbat – sub formă de femeie ny ("succubus"), iar pentru o femeie - sub forma unui bărbat ("incubus"); aceste idei nu sunt străine de Bizanț (în „Viața lui Vasile cel Nou”, secolul al X-lea, menționează păcatul actului sexual cu B ) și Rusul Vechi („Povestea celor posedați soția lui Solomon, secolul al XVII-lea) Al treilea tip de măști sunt asemănări grotești ale unor monștri fantastici și urâți (șarpe care suflă foc, psoglavets, „cu un ochi”, asemănător ciclopului cu un singur ochi) sau animale, sau prădător și periculos (leu, urs, lup etc ), sau „necurat” și dezgustător (broișcă, cf Apoc , , mouse-ul etc ) Imaginile unui câine negru se învecinează aici, iar în Europa de Vest - o pisică neagră (în ordinea etimologiei false asociate cu numele ereziei medievale a catarilor) Folclor adesea reprezentat pe B sub chipul neamurilor (evrei, musulmani) și străinilor, sau cei mai exotici („murinii negri”, adică etiopieni, este denumirea constantă a lui B în literatura rusă veche) sau, dimpotrivă, cei mai faimoși și odioși (arabii în literatura bizantină, polonezii și litvinii în texte vechi rusești) Figurile întunecate ale „murinilor” sunt pentru a chinui și a chinui după moartea unei persoane un suflet care a părăsit trupul și se teme de calea necunoscută Cea mai răspândită imagine a lui B în folk fantezia și în tradițiile iconografice ale Evului Mediu ortodox și catolic se combină trăsături antropomorfe și teriomorfe, apropiindu-se în acest sens de imaginea păgână a satirului sau un faun: este întunecat, cu coarne, cu coadă, picioarele îi termină în copite, deși în amintirea lui natura angelica originala, el are aripi (cu toate acestea, in traditia occidentala, acestea sunt de obicei aripi liliac – un alt animal „necurat”) Iconografia lui B devine deosebit de bogată pe sfârşitul Evului Mediu „Diableria” în Occident și fenomene similare ale fanteziei ruse sunt inextricabil asociate cu soarta satirei de bază Imagini ale lui B ca chinuitori ai păcătoșilor din iad de Dante („Divine comedie”), marcate de persuasivitatea nevoiată, își păstrează legătura cu tradiția ortodoxă În literatura ulterioară, este necesar să remarcăm imaginea diavolului din Frații Karamazov de F M Dostoievski (și reflecția sa aproape citată în „Doctorul Faustus” de T Mann), stilizare povestiri apocrife despre B de A M Remizov, utilizarea decorativă a „diableriei” în „Maestru și Margareta „M Bulgakov și alții S S Averintsev Europa de Vest din secolul al XV-lea în artele vizuale, intriga capătă o popularitate deosebită „Ispitirea Sfântului Antonie”, care a dat o mare amploare imaginației pictorilor în încarnare figuri ale lui B (lucrări de M Schongauer, I Bosch, M Grunewald, Jan Gossart, L Cranach cel Bătrân, Lucas din Leiden, P Veronese, X Goltzius și alții) Printre operele de literatură pe această temă dramă filosofică de G Flaubert „Ispita Sfântului Antonie” B figurile se găsesc în miniaturi manuscrisele medievale și în sculptura catedralelor din secolele XI-XV Creații deosebit de bizare ale fanteziei artiștii sunt cuprinsi printre detaliile grotești ale goticului ornamente de catedrală Imaginea lui B în pictură este, de asemenea, asociată cu întruchiparea scenelor iadului (de exemplu, la Bosch) și mai ales teribila judecată BETEL (ebraică, arabă, M'I, „casa lui Dumnezeu”), Bitilu (ugarit ), Dumnezeu în mitologia semitică occidentală ÎN teogonia feniciană a lui Sankhonyaton - Philo - fratele lui Ilu, Da-gon și alții, fiul lui Uranus (Baalshamem?) și Gayi În același timp, B este desemnarea unui obiect de cult, comună și în rândul vechilor arabi (vezi mitologia arabă veche) I Sh BEFANA (italiană: Veiapa, Veiapa, Eriapa distorsionată, „epifanie”), în mitologia inferioară (în italieni) un personaj mitologic rătăcind pe pământ de la ianuarie până la ianuarie (sărbătoarea Bobotezei) în forma unei bătrâne groaznice Considerat uneori amabil, aduce cadouri copiilor, intrând prin casă horn (copiii răi primesc doar cenuşă), uneori - rău În riturile populare, B este vrăjitoare; a ei reprezintă o păpușă de cârpă, care este purtată într-o căruță și arsă în piața principală (cf ardere glorie Nebunii, încarnări ale morții etc ) În cinstea lui B , se interpretează cântece de colinde (befanaty, cf slav Kolyada): colindătorii cer daruri de la numele ei, binecuvântează pe cei generoși și trimit blesteme avar, aruncând cu pietre în casa lor Imaginea lui B se întoarce la ideile precreștine despre spiritele rele, aparând periodic pe pământ în perioada Anului Nou M Yu BI ANT (Viad, cazul genului - Vіаѵtod), în mitologia greacă: ) Erou argiv, fiul lui Amiphaon și Idominei, fratele ghicitorului Melampus B a cortesat pe Pero, fiica lui Neleus, regele Pylos, care a promis că-și va căsători fiica cu cineva care să-i predea taurii frumoși ai regelui tesalian Iphicles (Nosh Oh XI în continuare) Încercările lui B de a răpi taurii păziți de câine au fost fără succes Apoi Melamp a decis să-și ajute fratele, deși știa că va trebui să-și piardă libertatea pentru asta El a fost capturat în acest moment comitând furt, înlănțuit și plasat în închisoare Înțelegând limbajul animalelor, Melamp a învățat de la viermi- viermii că casa în care este ținut să se prăbușească și a cerut să fie transferat în alt loc Curând, casa s-a prăbușit Iphicles, convins de darul profetic al lui Melamp, l-a eliberat și el însuși i-a dat taurii lui B , care s-a căsătorit apoi cu Pero (opțiune: Melamp a primit turme pentru B de la Philak, tatăl lui Iphicles pentru vindecarea fiului său de infertilitate; Aroioy I , - ); ) unul dintre fiii lui Priam (Aroioi III , ); ) unul dintre pretendenţii Penelopei (Aroioi erii VII ) M V BIBI-MUSHKILKUSHO („doamnă - rezolvătoare a dificultăților”) din limba tadjik, în mitologia uzbecilor și Personaj tadjik care a cerut ajutor în nenorocire, imagine de origine tadjică Conținutul miturilor asociate cu B -M este apropiat de miturile despre Bibi-Seshan-bi Eroul lor este un bătrân sărac, care, adunând combustibil, și-a pierdut secera și, în căutarea ei, a rătăcit în peștera în care B -M Ea i-a promis bătrânului că i se va găsi secera și că va strânge chiar mai mult combustibil decât de obicei, dacă fiecare săptămâna de miercuri va aranja un tratament ritual în onoarea ei A ratat o dată din neglijență într-o miercuri, bătrânul a avut din nou probleme, dar a reușit să-și îmbunătățească treburile făcând din nou ceremonia prescrisă În versiunea musulmanizată a mitului, B -M este considerată mătușa faimosului Bukhara Sufi Baha-ud- Dean Naqshband B B BIBI-SESHANBI (tadzh „Doamna-marți”), în mitologia uzbecilor și tadjicilor, patrona fericirea familiei, precum și patrona torsului și țesutului (prelucrarea bumbacului) Imaginea Tadjikului origine Cuvântul „marți” din numele ei indică ziua săptămânii dedicată lui B -S Există un mit care amintește de basmul vest-european despre Cenușăreasa (care datează aparent din cultul vetrei), în care B -S sub chipul unei bătrâne arătoase ajută o fată săracă (asociată cu vatra: în una din versiunile uzbece, mama vitregă o ascunde în vatră) Povestea despre B -S citiți la masa rituală, la care au participat doar femei (în special, la scurt timp după nuntă) Un personaj apropiat are Turc: Pershenbe-kari („femeia de joi”) mier de asemenea Bibi-Mushkil-kusho B B MITOLOGIA BIBLICA, vezi articole mitologie evreiască, mitologie creștină BIBLIDA (Vn | Shd, cazul genului - Vn | Sh-bod), în mitologia greacă, fiica cretanului Milet (eponim orașe din Asia Mică, unde a fugit pentru a scăpa de Minos) și prințesa cariană Eidothea B a fost îndrăgostită de fratele ei Kaun, care nu îi împărtășea sentimentele Ca să nu cedezi patimii și să nu comită păcat, Caunus a fugit din Milet B a murit de durere (opțiune: s-a spânzurat), și s-au format lacrimile vărsate de ea o sursă inepuizabilă (Оѵісі Мі IX - ) Potrivit unei alte versiuni, Kavn a fost cel care l-a solicitat pe criminal dragostea surorii sale, care a fost atunci cauza sinuciderii lui B și a fuga din casa tatălui său a lui Cavn însuși CU numele B leagă originea numelor a două orașe: Bibli-sa în Kariya și Byblos în Fenicia M B BIVREST, Bilrest (vechi nordic Vііgozi, Viііgozi, „drumul tremurător”), în mitologia scandinavă, un curcubeu- pod care face legătura între pământ și cer B are locuința lui Heimdall, Himinbjorg Înainte de sfârșitul lumii (vezi Ragnarok) Fiii lui Muspell trec acest pod pentru a lupta cu zeii și acesta se prăbușește în acest proces MÂNCA BI-GAN, în mitologia populară chineză, zeul civil al bogăției (unul dintre cai-shen), în contrast de la zeul militar al bogăției Guan-di (în mitologia chineză, unele zeități erau împărțite în militari și civilă ca birocrația) B -g - eroul legendar al antichității care a încercat să-l îndemne pe Zhou Xin, conducătorul crud al dinastiei Yin Zhou Xin, care nu a vrut să asculte sfaturile persistente ale lui B -g , a exclamat cu mânie: „Am auzit că inima unui înțelept are șapte răspunsuri rsty” A ordonat să taie pieptul lui B -g pentru a-i cerceta inima Ulterior, B -g în confucian tradiția este recunoscută ca un model de devotament nesfârșit față de datorie și statornicie în convingeri B - transformare în zeul bogăției s-a întâmplat evident mai târziu Acest lucru, aparent, se datorează faptului că a început să fie venerat de oameni împerecheat cu Guan-di, care a devenit celebru și pentru loialitatea sa, dar numai pe câmpul de luptă Solemn întâlnirea B -g deoarece zeul bogăției era aranjat în China veche, de obicei în primele zile ale Anului Nou, mai ales venerat B -g negustori Imaginea lui B -g a fost popular în rândul oamenilor și datorită epopeei fantastice din secolul al XVI-lea „Fen shen yany” („Ridicați-vă la rangul de spirite”) și piese de teatru populare B R BIZANT (Vn^ad, gen gen - Vn^avtod), în mitologia greacă, fondatorul orașului Bizanț (Bizant), eponimul său Fiul lui Poseidon și Keroessa, fiica lui Po și Zeus (Biosi IV ) Fortificați orașul B Apollo și Poseidon au ajutat B a respins atacul asupra Bizanţului al regelui trac Gemos şi a urmărit inamicul până în regiunile îndepărtate ale Traciei În absența lui, un nou inamic a atacat orașul - Regele scit Odris Soția lui B Fidalea și alte femei au salvat Bizanțul abandonând tabăra asediind inamicul cu serpi otravitori (Treig SY II ) M B Zeii bogăției: militar - Guan-di (sus), cu fiul său Guan Ping (dreapta) și civilul Bi-gan (în partea de jos) La stânga lui Bi-gan, se pare, oficialul ceresc Tian-guan, aducând fericirea, la dreapta Zhao-tsai tongzi („băiat care cheamă bogăția”) cu o tavă cu comori imprimeu popular chinezesc pictura Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția academicianului V M Alekseev BINYAO („păsări care s-au unit aripile”), în mitologia chineză veche, păsări minunate care au fost găsite pe Sud Reprezentat sub forma unei rațe sălbatice cu penaj roșu-verde Fiecare pasăre avea câte una aripă, un picior și un ochi Puteau zbura doar în perechi Pentru unii surse, una dintre păsări era verde, cealaltă roșie Datorită inseparabilității, au fost considerate un simbol căsatorie fericită Imaginea lui B se regăsește adesea în poezia din Orientul Îndepărtat B R BILKIS (Віікіз), în mitologia musulmană, regina Saba Corespunde reginei biblice din Saba Tradiția musulmană este mult mai largă decât povestea biblică (cf Regi : - ) Conform Coranicului versiunea, regina lui Saba și oamenii ei s-au închinat soarelui „și diavolul le-a împodobit faptele cu ele și le-a întors cu cale” ( : ) Pasărea uhdud (hupa) i-a adus o scrisoare de la Sulaiman cu o invitație-ordin de a veni la el și acceptă credința în Allah ( : ) După ce s-a consultat cu nobilii ei, regina a trimis cadouri lui Sulaiman, și apoi a sosit „I-au spus: „Intră în palat!” Când l-a văzut, l-a confundat cu o apă abis " Speriată de apă, regina și-a ridicat tivul rochiei, dezvăluindu-și picioarele După cuvintele lui Sulaiman - „Este o podea netedă din cristal” ( : ), ea a recunoscut că avea dreptate și credea în Allah ( : - ) În textul Coranului, numele B nu este menționat, el apare în diferite versiuni ale legendei împreună cu motive care completează și dezvoltă complotul coranic În unele versiuni pentru a lovi B , djin-ul lui Sulaiman i-a adus într-o clipă tronul din Yemen Picioarele lui B erau acoperite cu păr şi terminat cu copite de măgar Într-una dintre opțiuni, Sulaiman se căsătorește cu B , în cealaltă, el îi dă ca soție a regelui yemenit din tribul Hamdan Cea mai comună versiune a intrat în etiopiană epopeea regală „Kabra Nagast”, conform căreia numele reginei este Makeda și fiul ei (din căsătoria cu Solomon) este fondatorul dinastiei etiopiene Imaginile reginei Saba, stând în apă în fața lui Sulaiman (Solomon), sunt găsite în persană miniaturi, în sculptura și pictura Europei medievale Legenda despre B (Balkis) este dată în Povestea lui A I Kuprin „Shulamith” M B Piotrovsky BINFENG, în mitologia chineză veche, un monstru teribil Într-un tratat antic Shan Hai Jing (Cartea Munților și Mărilor) spune: „B găsit la est de Wuxian, asemănător ca aspect mistreț, în spatele și în fața capului său B R BIXIA YUANJUN ("doamna norilor azurii", o altă traducere a "doamnei zorilor azurii"), în În mitologia populară și taoistă chineză, zeița este dătătoarea de copii și patrona copiilor și de asemenea vulpea Sediul lui este muntele sacru din Taishan (provincia Shandong), unde se afla el cultul ei este deosebit de răspândit Titlul ei complet este Dunyue Taishan tianxian yunyu bixia yuan-jun („Vârful de Est al Muntelui Taishan nu este- =i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =n=i | =n=i | =n=i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =i | =n=i | = ANUNȚIA Bingfeng Gravură în lemn Ilustrații pentru Cartea Munților și Mărilor Leningrad, Biblioteca PE MINE Saltykov-Șcedrin zână demonică jad maiden stăpâna zorilor azur"), cu toate acestea, în folclor este cunoscută mai mult sub numită Taishan nyan-nyan („mama Muntelui Taishan”) Conform versiunii cele mai comune, B yu — fiica domnului muntelui Taishan Apariția sa este de obicei însoțită de vânturi cu forță de uragan și averse, așa cum un simbol al fuziunii dintre cer și pământ, care dă viață tuturor lucrurilor de pe pământ, de unde, se pare, venerarea lui B Yu ca dăruitor Cultul ei ca zeiță Taishan poate fi urmărit din epoca Han (secolul III î Hr - secolul î Hr ) n e ) Conform altor versiuni, B yu - fie a șaptea fiică a lui Huang-di („Suveranul galben”), fie zâna muntelui Huashan, fie o fecioară zeificată, fie un șaman Este posibil ca cea mai recentă versiune să fi reflectat relicve credințe străvechi În templul lui B yu pe Muntele Miaofengshan, lângă Beijing, de exemplu, în timp ce se rugau, i-au fluturat un evantai (uneori fier) și băteau toba, așa cum făceau în cele mai vechi timpuri, cerând ploaie Rugăciunea în aceasta templul au fost aranjate din prima până în a -a zi a lunii a -a, când răsadurile au încolțit în nord Bixia Yuanjun Sculptură dintr-un templu taoist de pe Muntele Huashan tu și ploaia era nevoie în mod special Pe Muntele Taishan, templul ei a fost deschis pe data de a lunii a -a, de atunci se credea că B yu doarme luni pe an, aceasta urmărește și legătura antică a lui B yu cu agricole culte Printre legendele despre B Yu cel mai vechi din „Bou Zhi” („Descrierea tuturor lucrurilor”) Zhang Hua (Sunetul AD): Prințul Wen- Wang (secolul al XI-lea î Hr ) a văzut-o într-un vis pe zeița plângătoare Taishan, care a spus că este căsătorită cu conducătorul Mării de Vest Acum ea nu se poate întoarce în Est, deoarece calea ei trece prin Guantan, al cărui conducător este magicianul Jiang-taigong, și nu îndrăznește să se grăbească acolo cu furtuna si ploaie A doua zi, Wen-wang și-a amintit de Chiang-taigong Imediat a turnat ploaie Este o zeiță s-a repezit acasă Cu toate acestea, în epocile ulterioare B yu a fost mai popular în China ca dătător de copii (ca un taoist variantă a budistului Kuan-yin) În temple, ea era de obicei înfățișată ca o matronă așezată pe un tron roșu, în o coafură specială sub formă de trei păsări cu aripile întinse, ceea ce poate fi presupus influența conceptului de trei păsări, slujnicele lui Si-wang-mu („stăpâna apusului”) Pe laturile ei sunt doi asistenți: Yanguang nian-nian („împărăteasa viziunii divine”) cu un ochi uriaș în mâini, care îi protejează pe bebeluși de bolile oculare și Sun-tzu nannyang („împărăteasa care aduce copii”) cu nou-născut în brațe Ea este înconjurată de încă șase zeițe - patrone ale diferitelor perioade copilărie: de la zeița concepției până la zeița care protejează de variolă (Dou-shen) În sud-estul Chinei, de exemplu, în provincia Fujian, cultul lui B Yu parțial înlocuit, parțial fuzionat cu cultul local al Lin- shui-nai („mame din Lin-shui”), dând și urmași B L Riftin BISHAMON-TEN, una dintre cele mai populare zeități din mitologia budistă japoneză B -t venerat ca unul dintre cei șapte zei ai fericirii, el este înfățișat în ținută militară cu o pagodă budistă în într-o mână și o tijă în cealaltă În credințele populare japoneze, este identificat cu Shinto zeități, în special din Enomotosha și Daigyoji Imaginea lui B -t urmărit până la zeul hindus Kubera (Vaishra-vane), în timp ce în budismul indian, Vaishravana a pierdut contactul cu Kubera și nu joacă un rol independent, fiind unul dintre cei patru paznici ai porții raiului ca gardian al direcției nordice Cultul lui B -t a luat diferite forme în Japonia Pe de o parte, B -t a continuat să servească gardian al uneia dintre țările lumii, după cum o demonstrează imaginile sculpturale răspândite ale grupului patru paznici, precum și sculpturi pereche, unde este adiacent lokapalilor lui Jojo-ten (Skt Virudha-ka) sau Jikoku-ten (Skt Dhrtara-shtra) Pe de altă parte, există convingătoare dovezi ale existenței îndelungate a unui cult independent al lui B -t ca zeul bogăției și al fericirii Lat o celebră legendă despre înțeleptul de pe Muntele Sigi spune că sfântul înțelept, drept răsplată pentru a lui virtutea a devenit misterioasă sculptura miraculoasă de B -t Se ştie că tocmai pentru această imagine a zeităţii rugăciunile celebrului comandant Kusunoki Masashige ( - ), care și-a numit fiul în cinstea lui B -T G G Sviridov BICHURA, în mitologia tătarilor și bașkirilor din Kazan (Bisyura, Bisura) sunt spirite inferioare Tătarii B prezentată sub forma unei femei de statură mică într-o veche coafură Se credea că B ar putea se instalează în case sub podea sau în băi Spre deosebire de oi iyase, nu se întâmplă în toate casele Uneori pentru B i-au atribuit o cameră specială, în cameră noaptea au lăsat o farfurie cu mâncare (care, se credea, ea mănâncă) și câteva linguri Potrivit miturilor, B face farse în casă (deschide o țeavă în sobă, face zgomot, ascunde lucruri, se sprijină pe adormit, sperie), dar îi favorizează pe unii, aduce bani, ajută deveni bogat Uneori, tătarii își părăseau casele, crezând că B nu le permite să trăiască în pace grupuri de tătari din Siberia de Vest B corespunde spiritului sary tsats (literal, „cu părul galben”) Printre tătari-Mishars B - un fel de duhuri rele ale sărbătorilor Bashkirii îl reprezentau pe B sub forma unor bărbați de ambele sexe în cămăși roșii Se credea că B trăiesc în păduri dese în poieni, oamenii rătăceau în pădure înclină spre coabitare, apoi îi protejează, poartă bani și îi ajută să se îmbogățească V B ANUNȚAREA (greacă gnauugHyutsod, cf Lat AppipPaio, „vestire”), în religie creștină reprezentări mitologice, momentul inițial din istoria întrupării lui Dumnezeu, adică viața pământească Iisus Hristos Conform relatării Evangheliei (Luca : - ), arhanghelul Gavriil, a trimis zeu fecioarei Maria în orașul galilean Nazaret, unde a dus o viață de fecioară în casa ei soțul imaginar al lui Iosif Logodnicul, o informează că fiul ei Isus se va naște, iar acesta va fi mesia și fiul divin Maria întreabă cum s-a îndeplinit această promisiune Bysyamon-zece Copac Epoca Dzogan ( - ) Templul Kanjeonji, Prefectura Fukuoka MITURI GEMENE i =i | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | = și | =i | = și | = și | = și | = și | = este compatibil cu respectarea modului de viaţă fecioresc ales de ea Îngerul explică asta copilul care urmează să se nască va fi conceput în mod miraculos prin acțiunea Duhului Sfânt fără distrugerea fecioriei mamă Înțelegând că vorbim despre împlinirea voinței lui Dumnezeu, Maria răspunde cu umil consimțământ: „să fie eu prin cuvânt a ta " Textul evanghelic nu spune direct, dar se presupune că momentul în care Maria spune consimțământul și există un moment al concepției fecioare (imaculate): ca la crearea lumii, cuvântul lui Dumnezeu „da voință” a adus făpturi în ființă, așa că cuvântul ei „să fie” Îl coboară pe Dumnezeu în lume În tradiția bisericească act de ascultare nie, efectuată de Maria, parcă, pentru toată omenirea căzută și mântuită, se opune actului neascultarea, care a fost esența căderii lui Adam și a Evei Fecioara Maria ca „noua Eva” ispășește păcatul „Prima Evă”, începând călătoria de întoarcere la viața pierdută în unire cu Dumnezeu; deci B este ca exprimată în imnul bizantin pentru sărbătoarea corespunzătoare, „anticiparea sumativă” (greacă hesra Ashov) mântuirea oamenilor Iconografia lui B datează din epoca creștină timpurie (posibil, o frescă a așa-numitei catacombe a lui Priscila, secolul al III-lea; mozaic al Bazilicii Santa Maria Maggiore din Roma, secolul al V-lea) Locul acțiunii este planificat până târziu Evul Mediu este foarte abstract; aceasta este aproape întotdeauna casa lui Iosif Logodnic (totuși, apocriful versiune care datează din secolul al II-lea și a găsit ecouri în artele plastice, împarte scena B în doi: prima scenă este la singura fântână din Nazaret și doar a doua, mai importantă, din casa lui Iosif) Decorul este de obicei plin de obiecte simbolice (în iconografia ortodoxă, motivul țesăturii, aruncat dintr-un turn în altul, înseamnă demnitatea fecioarei Maria și, de asemenea, eventual, legătura între Vechiul și Noul Testament; în iconografia catolică la sfârșitul Evului Mediu și mai târziu alb un crin în mâinile lui Gavril sau într-un ulcior înseamnă puritatea imaculată a Mariei, un vas cu apă sau o chiuvetă - puritatea ei specială pentru misiunea ei, o lumânare aprinsă - arderea ei spirituală, un măr - misterul căderii, biruit prin B etc ) * Sosirea arhanghelului o prinde pe Maria fie pentru rugăciune, sau în timpul citirii Sfintei Scripturi, sau, conform narațiunii apocrife, pentru lucrați la țesătura purpurie pentru templul din Ierusalim (un simbol al cărnii în naștere a lui Hristos, care este „țesut” în pântecele mamei din sângele ei, ca firul violet) arta bizantină a accentuat momentul ceremonial în imaginea lui B (curteanul curţii cereşti vine cu mesaj oficial adresat reginei), arta Evului Mediu occidental târziu este un moment curtenesc (închinarea mesagerului curăției și frumuseții Doamnei) Interpretarea strict teologică a lui B a dat Beato Angelico, care a descris-o ca o rugăciune comună a arhanghelului și a Mariei, și în mod repetat i-a opus scena expulzării din paradis Artiștii Renașterii olandeze au folosit parcela B pentru a transmite confortul cast al unui interior burghez S S Averintsev MITURILE GEMENILOR, mituri despre creaturi miraculoase reprezentate ca gemeni si adesea acţionând ca strămoşi ai tribului sau eroi culturali B m poate fi împărțit în mituri despre frații gemeni (rivali sau aliați mai târziu), frați și sori gemeni, gemenii androgini și miturile gemenilor zoomorfi În miturile despre frații gemeni, caracteristice mitologii dualiste (în special, indienii din America de Nord și de Sud și popoarele din Oceania), unul dintre frați se asociază cu tot ce este bun sau util, celălalt cu tot ce este rău sau rău făcut- „Anunț”, mozaicuri pe doi stâlpi ai Sfintei Sofia de la Kiev, c nym (în Melanezia - respectiv To Kabinan și To Korvuvu) Între frați gemeni din chiar ei naștere, începe rivalitatea: în B m al tribului indienilor nord-americani Cahuil-la, unul dintre gemenii (Mukat, care a creat oamenii și luna) pledează pentru primatul cu altul (Temayawit), plecând pentru lumea interlopă În B m al irochezilor și huronilor, Ios-keha este creatorul soarelui și a tot ceea ce este util pe pământ, iar fratele geamăn mai mic Taviskaron este creatorul de stânci, animale dăunătoare (pume, jaguari, lupi, urși, șerpi și insecte), spini și spini, el a provocat primul cutremur Taviscarona contracarează la toate întreprinderile bune ale lui Ioskeha: nu-i permite să aranjeze doi curenți în râuri - în sus și în jos, creează repezi și repezi Rănit în luptă unică cu Ioskeha, Taviskaron evadează în lumea interlopă, cu fugind, fiecare picătură de sânge care se revarsă din rana lui se transformă în cremene (Taviscaron însuși era tot tare, ca silexul și gheața, materie) Ioskeha, după bătălia cu fratele său, se retrage în rai În unele dualiste B m frații gemeni nu sunt antagoniști unul față de celălalt, ci întruchipează doar doi început, fiecare dintre acestea fiind corelat cu una dintre jumătățile tribului Așa sunt Gemenii Iubiți Tribul Zuni indieni din America de Nord, care a împărțit tribul în fratrii - oameni de iarnă și oameni de vară Ambii gemeni iubiți acționează ca eroi culturali care scot oamenii afară dintr-o peșteră la soare și dă-le unelte și arme În B m de acest tip, gemenii dublează adesea funcții unul pe altul, ambele sunt utile, nu dăunătoare oamenilor, ambele sunt ocupate să-i trateze (cf Ashvins) Cu toate acestea, în B m de acest tip, de regulă, se găsesc urme de idei mai arhaice despre ostilitatea reciprocă Gemenii Mitul gemenilor - frate și soră care intră într-o căsătorie incestuoasă (cel mai adesea ca urmare a persuasiunea surorii), este cunoscut în aproape aceeași formă în multe culturi antice (mitul egiptean al Osiris și Isis, vechiul mit indian al lui Yama și al surorii sale geamăne Yami) Se presupune adesea că căsătoria incestuoasă a gemenilor începe în pântecele mamei; așa că la nașterea gemenilor - copii de sexe diferite, se consideră necesar să se efectueze o ceremonie de curățare, o parte din care poate fi (ca în India antică) o poveste despre B m O versiune complicată a lui B m despre căsătoria incestuoasă a unui frate și a unei surori sugerează prezența mai multor fratilor În vechea poveste hitită despre copiii reginei Kanish (Nesa, vechea capitală a hitiților), regina dă naștere a treizeci de fii gemeni și, înspăimântat de asta, îi pune în oale care se topesc în josul râului până la „Marea Tsalpa” (modernă Marea Neagră) Zeii cresc acolo copii maturizat, Frații pleacă în căutarea mamei lor Pe parcurs, ei învață de la oameni povestea unei nașteri miraculoase fiii reginei Kanish Bănuind că aceasta este mama lor, vin acasă și se căsătoresc de surorile lor gemene, care nu sunt recunoscute („zeii au pus un alt nucleu în ele”), deși unul din gemenii (ca To Kabinan în Melanesian B m ) încearcă să-și avertizeze frații împotriva comiterea incestului (adică ideea interzicerii incestului este introdusă în B m însuși) B m asemănător despre căsătoria celor trei frati gemeni cu acelasi nume Findeamn „geamăn”, înrudit cu OE uasha, „Yama, fratele lui Yami, geamăn”), cu sora lui este cunoscut și în veche tradiție irlandeză În mitologia indo-europeană, frații gemeni, numiți „copiii (fiii) zeului cerului” (Dioscuri, Ashvins, lituanieni și letoni „fiii lui Dumnezeu”), au grijă de sora lor - fiica a soarelui (noțiunea de gemeni ca „copii ai lui Dumnezeu” sau „fii ai cerului” este cunoscută și printre Nuer, Nyoro, Shilluk, Rong și alte popoare din Africa) În unele tradiții indo-europene, urma acestui mit au rămas în conceptul unei căsătorii incestuoase a mai multor frați cu sora lor (dintre hitiți, vechi irlandeză și indo-iraniană) sau incestul unui frate și al unei surori (în Rigveda) Noțiunea de căsătorie în doi (sau mai mulți) gemeni - frate și soră este una dintre formele de simbolizare în B m a unirii a doi contrarii mitologice, dintre care unul este întruchipat de frate, iar celălalt de soră ÎN Ritualuri africane asociate cu B m și cultul gemenilor, colorarea fiecăruia părțile feței și ale corpului în culori diferite În mitul african al lui Nyoro, geamănul lui Mpuga Ru-kidi pe o parte era alb și negru pe de altă parte (cf B m în Cahuilla, unde negrul este asociat cu un geamăn, iar albul - cu altul); chiar numele eroului denotă multicoloritatea sa (Mpuga este porecla animalelor domestice ale negrului) și costum alb) Culoarea dublă a lui Mpuga Rukidi coincide cu simbolismul culorilor alb și negru în rituri gemene (schimbarea timpului întunecat și alb) O caracteristică a multor B m africani este combinația ambelor serii de contrarii mitologice într-o imagine mitologică, care include ambii membri (ființele gemene sunt ființe bisexuale) Eroii Dogon B m Fox și Nommo acționează atât ca gemeni, cât și ca androgini Aceleasi idei asociat cu cei doi demiurgi Mavu și Lisa în mitologia fundalului din Dahomey, acționând ca un androgin, unul din care o parte (Mavu) întruchipează noaptea, luna, bucuria, cealaltă (Liza) - ziua, soarele, munca Alți zei în mitologie, fundalul este prezentat sub formă de perechi de gemeni, iar puterea divină - curcubeul este descris ca zeitate androgină și ca un cuplu de gemeni În B m Bambara, zeitatea androgină Faro dă naștere a doi Gemenii Zeii egipteni Horus și Set erau uneori reprezentați ca o singură figură cu două fețe, care ne permite să oferim o interpretare ipotetică androgină a mitului original al relația lor incestuoasă Mitul unei ființe bisexuale asociate cu un geamăn se reflectă în tradiția orfică grecească antică și în dialogurile lui Platon despre Atlantida Cel mai vechi strat de reprezentări gemene poate fi urmărit în B m zoomorfic, implicând participarea la MITURILE GEMENELOR naștere gemeni de animale sau rudenie între animale și gemeni Printre Nivkhs (pe Sakhalin și în regiunea Amur), mama gemenilor a fost îngropată într-o cușcă de urs, iar despre gemeni înșiși se vorbea ca fiind „fiare” mier de asemenea, ritualul uciderii gemenilor după nașterea lor, care era comun printre mulți popoarele Ele sunt de obicei transportate (în oale, ca în vechiul hitit B m , sau în ulcioare) în apă, o mlaștină sau în pădure (unde, conform legendei, rătăcesc chiar și după moarte), sunt trimiși să fie mâncați de animale, parcă revenind în acel mediu inuman (adesea acvatic) cu care este asociată nașterea lor african maimuță yoruba - fratele gemenilor, gemenii u dan se asociază cu un șarpe negru, oaie glidi are gemeni „aparțin casei bivolului” În Dahomey, gemenii erau considerați copii ai spiritelor pădurii, cărora le erau revenirea după moarte Dinka de Est și Vest și Nuer din Sudan au un geamăn totemism - strămoșul tribului este considerat geamănul animalului totem Conform conform Dogon, fiecare persoană are propriul său geamăn - un animal (gemenii Dogon înșiși sunt în „alianță” cu un scorpion) O urmă de totemism geamăn se găsește și în folclor intrigi: în legenda sudaneză, regele este crescut cu un pui de leu În mitul kizi-ba, primele două femeile au născut perechi de gemeni: unul băiat și fată, cealaltă un taur și o junincă ÎN În mitul cosmogonic al Rwandei există frați, dintre care unul este născut din pântecele unei vaci Nuer asociază gemenii cu păsările și adesea le dau nume de păsări În India antică, Ashvinii erau reprezentați ca două păsări sau păsări cal Legătura dintre doi venerati gemenii cu cai se păstrează ca relicvă atât printre vechii germani, cât și în mitologia baltică Până de curând, în satele lituaniene se credea că gemenii stăteau pe un cal au putere de vindecare, ca vindecătorii Ashvin, al căror nume este derivat din alte Ind azva - "cal" Dioscurii erau asociați și cu caii Originile lui B m pot fi văzute în ideile despre caracterul nefiresc al nașterii gemene, care majoritatea popoarelor lumii erau considerate urâte (iar gemenii înșiși și părinții lor - înfricoșător și periculos) Obiceiul de a separa părinții gemenilor de întreg tribul (adesea cu un mai târziu regândirea în spiritul sacralizării gemenilor și a părinților lor) este cunoscută printre yoruba, tonga, basabei și multe alte popoare africane Aceste spectacole rituale pan-africane care găsesc paralele printre multe popoare ale lumii, ar trebui considerată exclusiv antică Nominalizat de engleză cercetătorul R Harris, ipoteza „marii frici” pe care gemenii au inspirat-o cândva este destul de este în concordanţă cu datele primatologiei, care stabilesc la primate aceleaşi trăsături de bază ale comportamentului conform relație cu gemeni Surpriza turmei de maimuțe este cauzată atât de gemeni înșiși, cât și de mama gemenilor, ținând după naștere la distanță de turmă, iar aceasta este alungată de conducător Ca o urmă conceptul arhaic de gemeni I== I^I== I^b= I^b= I^b= I^I^I^I^I== I^I== I^I== I ^b= I== b= I== b= I== I== b= I== b= I== b= ca o forță periculoasă și mortală poate fi considerată mituri despre invadarea gemenilor asupra vieții lor părinţi În miturile Dan în Africa de Vest, idei despre invadarea fiului pe mamă, fiice către tată; printre Ngbandi, pe de altă parte, fratele geamăn îi spune surorii sale: „Dacă o ucizi pe mama mea, Îți voi ucide tatăl”; la buls, fratele geamăn smulge sânii mamei și astfel o ucide, apoi își ucide tatăl castrându-l În unele mituri, unul dintre gemeni îl ucide pe celălalt (cf urme ale acestui reprezentări în B dualistă m despre fraţi-antagonişti) Regândirea formelor arhaice ale lui B m şi a riturilor corespunzătoare acestora se datorează recunoașterea naturii sacre atât a gemenilor înșiși, cât și a părinților lor, în special a mamei (în rol tatăl, împreună cu tatăl obișnuit, este o creatură sau totem mitologic; o astfel de idee de dublu paternitatea este caracteristică pentru dezvoltat B m) Gemenii înșiși și mama lor au fost văzuți ca ființe care a intrat în contact cu puterea supranaturală și a devenit purtătorii ei Ritual arhaic de separare gemeni, și mai ales mamele lor, sau ambii părinți din întreg tribul este inclus în complex ritual de venerare a gemenilor sacri și a părinților lor În această etapă de dezvoltare cult gemenilor, nu mai este vorba doar de a scăpa de pericolul care pândește în gemeni și părinții lor, dar și despre izolarea conștientă a purtătorilor de putere supranaturală (nu numai periculoasă, dar de multe ori şi benefice) din colectivul care îi venerează Herero dă semne îndumnezeirea părinților „luminoși” ai gemenilor care, după naștere, se mută într-o casă de afară sate Are loc regândirea ritualurilor gemene și B m în spiritul sacralizării gemenilor și a părinților lor, în special, odată cu dezvoltarea conceptului de relație a gemenilor cu fertilitatea Prin urmare, în societăți venerând gemenii, ritualurile sunt obișnuite care leagă cultul lor cu simbolismul fertilității, în special cu arborii lumii sacre (vezi Arborele lumii) mier legătura dintre Ashwin și smochinul - ashwattha Sub un arbore sacru similar [Kshnipaiiz Eisiz, „Ficus roman (smochin)”] în În Roma antică, au fost plasate imagini ale gemenilor sacri Romulus și Remus Simbolul esențial al plantei al fertilității gemene este fructul geamăn al plantei Cultul acestui simbol geamăn a fost păstrat în ideile mitologice letone despre Jumis („dublu”, „dublu fruct”), o zeitate de câmp care trimite prosperitate și este asociată cu finalizarea lucrărilor de teren La dogon, berea făcută din boabe duble de mei era turnată pe altare gemeni în cinstea proprietarului pământului și a spiritului - părintele gemenilor În fiji geamăn Fructul de pâine („dublu”) în cântecele mitologice acționează ca un simbol al nemăsurabilului abundenţă Dintre celelalte simboluri asociate cu cultul gemenilor, în B m și ritualuri gemene de diverse popoarele ar trebui marcați simbolul culorii roșii [firul roșu de pe mâna unuia dintre gemeni este, de asemenea, asociat cu acest simbol, menționat în Biblie (Gen : - )] Gemenii sunt adesea considerați copiii tunetului (excesele lor pot provoacă tunete) Popoarele a căror mitologie se bazează pe o clasificare simbolică binară au două gemenii mitologici servesc ca întruchipări ale acestor rânduri de simboluri (Latura Dane și Lovalangi în mitologia Niasului din Indonezia etc ) În nordul Camerunului, palatul regal sacru de la Logon - Birni a fost împărțit în două părți, care erau considerate încarnări a doi gemeni mitologici - strămoșii oamenilor: partea de nord a întruchipat un geamăn masculin, partea de sud o femeie Conform mythu pangwe, prima femeie (mamă) a născut din două ouă doi gemeni cu nume polare - Tussock de mlaștină și Munte Mare În miturile despre originea triburilor (sau orașelor), acestea sunt adesea urmărite la doi fondatori gemeni: Romulus și Remus (asociați cu totemul lupoaice) din Roma, fiii gemeni ai lui Dimuk din nordul Nigeriei etc Cultul geamăn joacă un rol deosebit în religia societăţilor cu urme pronunţate de dualitate organizații (de exemplu, printre incașii din Peru) În secolul în Dahomey, tradiția lega caracterul dual puterea regală cu stăpânirea comună a doi gemeni În Egipt, ka era considerat geamăn faraon Dintre dogon, placenta era considerată cel mai mic geamăn al copilului Reprezentări similare au Baganda africană se explică prin cultul cordonului ombilical al regelui, care era numit geamănul Similar simbolurile stau la baza vechiului cult turcesc al zeității Umai (literal, „după naștere”) Pe măsură ce conceptele gemene sunt transformate, antagonismul gemenilor divine se pierde, mai târziu, unul dintre gemeni este eliminat din mit (cf nesemnificația evidentă a lui Epimeteu în raport cu geamănul său Prometeu) Astfel, numele eroului epic persan Jam-shid a însemnat inițial „rege-geamăn”, dar în epopee în sine motivele gemene nu mai sunt evidente Până la începutul B m R Harris a ridicat un set de idei asociate cu Toma în literatura evanghelică și în apocrife (nume Thomas se întoarce la numele semitic comun al geamănului) Tema gemenilor în tradiția culturală ulterioară este asociată cu tema dublului unei persoane (sau a lui umbre; cf Tradiţia literară romantică europeană de la A Chamisso la E Schwartz) ÎN interpretare mitologică cu referiri clare la reprezentări antice ale temei gemenilor continuă în poezia secolului al XX-lea (cf titlul primei cărți de poezii de B Pasternak „Geamănul din nori”, descifrat în poemul titlu al culegerii etc ) V V Ivanov BLYAGO, în mitologia adyghe, un dragon, personificarea forțelor malefice ale naturii (în miturile ulterioare, eventual cuceritori străini) B răstoarnă apa din gura lui imensă, care plouă, iar de la distanță pare un nor alb (ceață) care acoperă cerul; Tu- aerul pe care îl respiră doboară călăreți și cai la pământ; viscolul din ochii lui mătură totul în cale B blochează râul și dă apă locuitorilor, doar după ce a primit o fată de la ei drept tribut Când B moare într-o luptă cu erou, în sângele său negru, curgând ca un râu sau ca o mare, cadavrele fetelor plutesc loc obișnuit stai B - lumea interlopă Potrivit celui mai comun complot, eroul (în versiunea Adyghe Nart epic Batraz) într-o luptă încăpățânată îl ucide pe B și îl eliberează pe captiv În versiunile acestei povești, transformat într-un basm, eroul, drept răsplată pentru isprava sa, primește prima frumusețe (salvată victimă) sau este asistat la întoarcerea în lumea pământească În credința populară, o eclipsă de soare și luna se explică înghițindu-le B Pentru a-i înspăimânta pe B și a elibera luminarul, ei trag din puști B corespunde agulshap-ului abhaz, veshapi georgian MM BOBO-DEKHKON, în mitologia uzbecilor, turkmenilor (Baba-daikhan), kirghizilor (Baba-dyikan), kazahilor (Dikan- baba, Dikanata), Karakalpak (Diykhan-baba) și tadjici (Bobo-i-dehkon) patron al agriculturii Imagine origine preislamică, inițial o zeitate locală De obicei prezentat sub formă un bătrân voinic (kirghizii au și păsări) În mituri, el are trăsăturile unui erou cultural Potrivit unuia dintre ei, B -d a inventat primul plug (mai mult, unul dintre detaliile lui a fost sugerat de B -D Shaitan) De Mitul turkmen, folosind și indiciu shaitan, B -d a efectuat prima irigare canal Întrucât apa nu a intrat în șanțul pe care l-a săpat, B -d Am decis să-l întreb pe Satana care a fost greșeala lui După ce s-a îmbrăcat în haine de sărbătoare și a luat o prăjitură de pâine, a trecut pe lângă shaitan cu o privire veselă Negăsind nicio pretenție, a spus: „Probabil, Baba-daikhan a ghicit că aryk nu ar trebui să fie drept, dar șerpuit ca un râu Deci B -d a reușit să folosească cunoștințele lui Satana uzbeci și Țăranul tadjic, care a efectuat primul arat și semănat simbolic, era considerat viu varianta de realizare a lui B -d (bunicul fermier) Cu B -d conectat majoritatea celorlalte agricole ritualuri Turkmenii de sud-vest i-au dedicat lui B -d bucată specială de pământ În con secolul al -lea B -d de multe ori identificat cu Adam V N Basilov DUMNEZEU, în mitologia slavă, numele unei zeități și împărtășirea, fericirea pe care o poate oferi unei persoane (legat de denumirea de avere etc ); opus cerului, cei săraci Efectuează în ca a doua parte a multor nume slave de zei: Belobog, Chernobog, Dazhbog, Stribog V I , V T ZEEI [gloria, „zeu” este înrudit cu alte indo-europene nume: cf o vesta baua, „domn”, „zeu”, alte persane ba^a, alt ind Bha-ga etc , în sensul original - noroc, împărtășire, fericire (cf Art Dumnezeu); lat ceus; greacă Theod; ind сіѵа, de la rădăcina сііѵ, „strălucește”, „strălucește”; limba germana C-oN de la pragerm rădăcină de sens obscur] B cum ființe supranaturale puternice sunt personajele principale ale durerii cele mai multe dintre miturile din așa-numitele mitologii dezvoltate; în sistemele mitologice arhaice se exprimă imaginea lui B slab sau chiar complet absent Religiile politeiste se caracterizează prin credința în multe B , pentru monoteist - într-un singur B Problema originii lui B a fost pusă de multe ori în literatură Din punct de vedere teologic, conform pe care imaginea lui B a fost inspirată de primii oameni direct de „revelația divină”, influențată spre unele direcții ale științei (conceptul de „pramonoteism”, care a fost apărat în principal Școala catolică vieneză de etnologie, condusă de W Schmidt, care a încercat să demonstreze prezența în credinţele celor mai înapoiate popoare ale imaginii străvechi a supremei fiinţe cereşti) Reprezentanți școala mitologică (J Grimm, M Müller etc ) considerate B personificări ale forțelor naturii, predominant corpuri cerești și fenomene (cer, furtuni, soare, lună etc ) Oamenii antici, spun ei, a înțeles motivele mișcării luminilor, modificări ale vremii etc și le-a explicat prin acțiuni ființe supranaturale – de unde și imaginile zeităților cerului, soarelui, furtunilor etc ; erau venerati ca creaturi puternice, au încercat să-și împace și să liniștească; urmată de o scădere treptată această veche viziune asupra lumii înaltă și mitologică: cerească B „coborâre” pe pământ, se transformă în imagini epice sau de basm umane sau animale Acest concept a fost pierdut influenţa sa după ştiinţa etnografică din anii ' secolul al -lea a început să se deschidă în credințele multora popoarele înapoiate este un strat mult mai vechi decât mitologia astrală a indo-europenilor Reprezentanții așa-numitului Direcția evoluționistă în istoria culturii (E Tylor, J Lubbock, Yu Lippert și alții), apariția credinței în marele B ceresc și monoteismul au fost considerate ca cele mai recente stadiul evoluţiei ideilor religioase şi mitologice O variantă a acestei teorii a fost teoria „manismului” (H Spencer), care a legat apariția conceptului de B de cultul strămoșilor (Dumnezeu ca strămoș generalizat) Mulţi evoluţionişti au adoptat o interpretare euhemeristă a miturilor, conform cărora B sunt adevăraţi oameni-strămoşi Un alt punct de vedere asupra rădăcinilor imaginii lui B a fost prezentat de J Fraser; în opinia sa, ideile despre B au apărut în mintea unei persoane când și-a pierdut credința în propria sa capacitate de a influența magic lumea din jurul lui și trebuia să recunoască asta sunt niște ființe superioare care conduc lumea O viziune similară a fost exprimată de etnograful german K Preuss El credea că B - acte de vrăjitorie personificate, „substanțe care acționează”, care, ca ar „atrage asupra lor efectele magice ale multor alte substanțe” Aproape de aceasta este teoria Omul de știință german G Usener, care credea (s-a bazat în principal pe romanul antic nume B ), că omul antic, mereu temut de tot ceea ce necunoscut, a personificat și a îndumnezeit fiecare o acțiune și un fenomen separat în lumea din jurul lui - așa a apărut „instantaneu” B mai întâi, mai târziu - specie, sau „special”, B , ale cărui nume însemnau doar epitete simple, iar mai târziu, când sensul acestora epitetele au fost uitate, s-au transformat în nume proprii ale lui B – apoi au apărut marile zeități panteonul antic Freudianismul a considerat imaginea lui B ca o sublimare a imaginii reprimate a tatălui („fiecare creează un zeu după chipul tatălui său”), iar imaginea zeiței-mamă ca sublimare a imaginii mamei limba franceza scoala sociologica a lui E Durkheim a incercat sa rezolve problema genezei imaginii lui B , pe baza Psihologie sociala După Durkheim, B este personificarea forţelor sociale care acţionează asupra om, dar de neînțeles pentru el; fiecare formă de societate corespunde ideii sale inerente de B B imaginile sistemelor religios-mitologice dezvoltate sunt foarte complexe ca structură și compoziție elemente țesute în ele, dar multe dintre ele sunt adânc înrădăcinate în primitivitate În mitologie popoare care nu au atins stadiul nașterii unei societăți de clasă, predomină credința în spirite, demoni etc nu există idei clare despre B , dar există elemente separate ale imaginii viitoare a lui B Una dintre Cele mai vechi origini ale ideilor despre o zeitate este imaginea mitologică a unui erou cultural Eroilor culturali, precum demiurgii de mai târziu, într-un fel sau altul „făcători”, ei sunt atribuiți unora acte creative sau de ordine mondială – chiar și la cel mai elementar nivel Mai târziu şi B sunt adesea înzestrate cu funcția de „a face”, deși, după cum arată datele etnografice, acest element în Imaginea complexă a lui B are uneori o importanță secundară Deci, printre Itelmeni, unul dintre cei mai mulți popoarele arhaice ale Siberiei, Kutkh, care a fost considerat creatorul și creatorul lumii, nu numai că nu a fost venerat, dar, dimpotrivă, a fost supus la tot felul de reproșuri și ridiculizări pentru motivul că se presupune că era foarte rău a aranjat pământul - a creat munți, taiga, abisuri, vulcani În mitologiile unor popoare, B este creatorul acționează ca o creatură care și-a pierdut interesul pentru lume și oamenii pe care i-a creat cândva, prin urmare este inutil contactați-l cu orice cereri și rugăciuni Așa sunt imaginile „B inactiv” V reprezentări mitologice ale multor popoare din Africa Imaginea lui B creatorul nu joacă un rol semnificativ (sau complet absentă) și printre indienii Americii Una dintre izvoarele ideologice ale originii conceptului de B a fost imaginea spiritului fondator şi patronul inițierilor legate de vârstă (vezi Inițiere și mituri), în numele căruia tinerii sunt informați reguli de conduită, norme de moralitate tribală (în special sub forma unor reguli de ascultare neîntâmpinată bătrâni și în domeniul căsătoriei și al relațiilor sexuale) Această imagine, purtând cea mai importantă încărcătura religioasă și ideologică a gardianului suprem al moralității tribale, a apărut, aparent, nucleul ideologic al formării ulterioare a unei imagini mai complexe a tribalului B Caracteristicile naturmitologice ale celui mai vechi B (adică, personificări ale cerului, soarelui, lunii, furtunilor etc ) pe etapele incipiente ale dezvoltării istorice, aparent, nu au jucat un rol deosebit de important În acelea ceaiuri, când triburile înapoiate au B de origine turmitologică - aceasta este de obicei personificări ale fenomenelor naturale formidabile și periculoase pentru oameni - la o simplă personificare a forțelor naturii, fie se amestecă frica de elemente formidabile, fie interes economic: oamenii speră în ajutorul forțelor supranaturale în cele mai importante domenii activităţile lor materiale Deci, Pulugu (Biliku) în mitologia Andaman este personificarea forțele distructive ale musonilor sezonieri, Buga printre popoarele tungus-manciuriene este patronul vânătoare, „proprietar” de animale etc Imaginile mai mult sau mai puțin formate ale lui B apar, de regulă, numai în stadiul de tranziție de la ordinea socială preclasă la una de clasă Una dintre cele mai caracteristice și mai timpurii B soiuri ale acestei etape istorice - tribal B , o reflectare ideologică naturală a procesului de integrare tribală (un trib ca o unitate socială coerentă este caracteristică tocmai pentru această epocă de tranziţie) Tribal B este în primul rând, B este un războinic, în numele căruia tribul luptă pentru dominație cu alte triburi, le subjugă sau le unește în jurul său Astfel de B sunt cunoscute mai ales printre războinici triburi: printre masai din Africa de Est, acesta este războinicul B Ngai; în largul Ashanti de pe coasta Guineei, Tando; printre insularii din Fiji, unde tribul Mbau a subjugat majoritatea triburilor arhipelagului, Nden-gei Zeitățile militante ale popoarelor din America Centrală au fost la început, aparent, tribal B : Huitzilopochtli, Tezcatlipoca, Itzamna, Kukulkan Multe etnonimice (adică asociate cu numele triburilor) numele celticului B : All obroke - zeul tribului al-lobrogs, Aramo - Aramiks, Arverno-rix - Arvernov, Brixanthos - Briksantov, zeița Dexiva - Deksivatov, Vo-kontia - Vokontiev și alții Când se dezvoltă o alianță de triburi în jurul celui mai puternic trib cuceritor, dezvoltându-se în statul și batalioanele de triburi individuale se contopesc într-o singură gazdă: se formează un sistem de politeism; Dumnezeu tribul hegemonic devine capul acestei oști Numeroși zei ai Egiptului antic au fost la început cea mai mare parte de zeități locale de nome și fiecare dintre ele păstrat în perioada legăturile de stat centralizate cu locul său de origine a devenit șeful panteonului alternativ B a nomelui predominant: Ra, Amon (Amon-Ra), Gor Povestea a fost asemănătoare formarea panteonului statelor sumerio-babiloniene din Mesopotamia: a fost condus mai întâi de sumerianul Enlil, apoi babilonianul Marduk Mai puțin clară a fost istoria formației vechi panteon indian, dar, se pare, s-a format în principal din tribal B , la cap (după cel puţin la început) cu războinicul Indra Istoria formării gazdei politeiste a lui B în Grecia antică este mult mai complicată Acestea B diverse origine - Creto-Micenian, Asia Mică, Elenă etc Locală rădăcini tribale ale unor B : epidav- rusul Asclepius, miceneanul Hera, arcadianul Artemis, attic Athena și alții De asemenea, un număr de roman B au o origine tribală: Quirinus (Sabinsky), Diana (Arician), Mercur, Minerva, Juno, și poate Jupiter (etrusc) Odată cu transformarea zeilor tribali în mari zeități ale cultului de stat, funcțiile lor se schimbă și ele Acum batalioanele protejează integritatea statului, îl protejează de inamicii externi, sprijină structura sa internă, luminează puterea regelui (regele este fiul iubit al lui B sau principalul B , unsul lor) Între B panteonului nou format se stabilesc legături - înrudite, genealogice, ierarhic, funcţiile sunt repartizate: dacă mai devreme B a ajutat, protejat, patronat al lui trib în toate chestiunile și nevoile, atunci B panteonului politeist sunt împărțite după „profesiuni”, deși foarte nedeslușit (Hephaestus, B -fierarul și patronul fierarilor-armurilor; Asclepius, B al vindecării; Hermes, patron al comerțului, călătoriilor, mesager al zeilor; Atena, zeița înțelepciunii; Afrodita, zeiță dragoste etc ) „Specializarea” în rândul lui B Roma a fost definită în mod consecvent: doar una creșterea plantelor de cereale a fost încredințată patronului unei duzini bune de B Preoții au compus mituri complexe despre B și relația lor, folosind, evident, vechi povesti din folclor Dar fantezia religioasă și mitologică a maselor creată spontan și alte imagini ale lui B Aici erau suferind și murind B (sunt și zeități agricole, personificarea procesului plantei) Răposatul B a înviat din nou, iar speranțele lor au fost puse pe el segmente defavorizate ale populației: aceștia erau zeii salvatori Astfel de zei salvatori suferinzi erau Osiris egiptean, Tammuz babilonian (Dumuzi), Adonis sirian, Attis frigian, parțial Dionysos frigian-trac (pentru detalii, vezi Dumnezeu pe moarte și învierea) Formarea panteoanelor B statelor antice a fost un proces complex care a procedat în funcție de condiții istorice specifice (vezi mitologia greacă, mitologia sumero-akkadiană, mitologia hindusă, mitologia iraniană etc ) Politeismul este cea mai comună, aproape universal atestată, formă de religios sisteme mitologice, corespunzătoare structurii statelor antice Deși în totalitate politeistă sisteme, figura divinității supreme, principale a fost întotdeauna distinsă (între greci - Zeus, printre babilonieni - Marduk, în brahmanism și hinduism - Brahma, printre japonezi - Amaterasu), dar supremația unui singur zeu este aproape nicăieri nu a dus la suprimarea restului oştirii de mare şi mic B În religiile monoteiste Credința într-un singur Dumnezeu a devenit principala dogma religioasă În același timp, în creștinism, în contrast cu Iudaism și islam, monoteismul apare într-o formă de compromis: singurul Dumnezeu are trei fețe (ipostaze): Dumnezeu Tatăl, Dumnezeu Fiul și Dumnezeu Duhul Sfânt tsa") Vezi mitologia evreiască, mitologia musulmană, mitologia creștină S A Tokarev ZEITĂ MAMA, principala zeitate feminină din majoritatea mitologiilor lumii De obicei corelat cu pământ și - mai larg - cu creativitatea feminină din natură Cele mai vechi dovezi ale venerarea lui B -m - „Venuse” din Paleoliticul superior – figurine de femei cu accentul sexual semne, în mod clar un scop de cult; imagini feminine de acest tip se găsesc atât în neolitic cât şi Situri eneolitice Reprezentări ulterioare despre B - m asociată în primul rând cu idei despre cuplul divin original, despre progenitorii universului și despre creaturile care îl locuiesc (vechii indieni Dyaus și Prithi-vi, Ilu și Asirat ai semiților occidentali, Ku-kumats și Tepeu ai vechilor Maya, Da și Jose-dem din Yenisei Kets, Rangi și Papa Maori etc ) Imaginea lui B -m adesea nu a fost inițial unificat, funcțiile sale erau distribuite între o serie de personaje mitologice De exemplu, fiecare din aiysyt în mitologia Yakut este asociat cu fertilitatea unui singur tip de creaturi (oameni, cai, vaci etc ) Minorian Cybele, Marea Mamă a Zeilor, a fost identificată inițial cu apropiat funcțional de zeițele ei grecești și romane: Rhea, Gaia, Demeter Roy, Tellus, Ceres și altele, fiecare dintre acestea fiind caracterizată doar de o parte din semnele apoi combinate de Cybele ÎN antichitatea târzie se cunoaște un singur B -m sincretic ale cărui ipostaze sunt diverse zeități locale În hinduism, zeițele cândva independente au început să fie considerate ipostaze Umy-Mahadevi (vezi Devi) de la soția zeului suprem Shiva Cu toate acestea, aceste procese au fost în principal structuri ale panteonului, un set de funcții B -m a rămas relativ neschimbată Principala caracteristică a lui B -m , care îi determină locul în modelul mitologic al lumii, este creativă o funcţie care are mai multe aspecte În primul rând, ca soție a zeului-creator B -m participă la crearea lumii (în această calitate este de obicei identificat cu pământul) În al doilea rând, B -m participă la crearea creaturilor care locuiesc în univers: zei, oameni, animale, monștri etc Dacă caracteristicile funcționale ale B - m distribuite printre mai multe mitologice personaje, această a doua formă de activitate nu aparține neapărat pământului zeificat Da, în În mitologia greacă, monștrii sunt creați de Gaia („pământ”), iar mama zeilor este fiica ei Rhea Conform credințele indiene antice, oamenii, zeii, asuras etc au progenitori diferiți, dar niciunul dintre ei este Prithivi („pământ”) Al treilea aspect esențial al funcției creatoare a lui B -m — patronajul fertilității solului, a animalelor și a oamenilor, iar în legătură cu aceasta, activitatea sexuală ca sursa de fertilitate Printre zeii care personifică acest aspect al creației, există o serie de zeități specializate, cum ar fi cele agricole (cum ar fi Ceresul roman) și zeități care au În stânga este Venus Situl Willendorf II, Austria Piatră Începutul paleoliticului superior Pe dreapta - „Venus” din complexul baldachinului superior al sitului Lossel, Franța Basorelief Paleoliticul mediu superior care poate fi numit dominant acest aspect în ansamblu - Demeter, Ishtar, Isis, asociat cu mitul renașterii sezoniere a naturii B -m în majoritatea mitologiilor asociate cu muribunzii şi zeu care învie (Isis și Osiris, Cybele și Attis, Ishtar și Tammuz etc ), soț sau iubit B -m Cu toate acestea, în mitologia greacă, renașterea sezonieră este asociată în principal cu Persefone, fiica lui Demeter Este curios exemplul „zeiței roșii” Chak Kit (Maya) Ea este sotia fermier divin - zeul ploii, dar destul de des descris și menționat lângă zeu furtuni Toshem Între timp, de regulă, zeul ceresc (sau tunetătorul) și zeul renașterii sezoniere în ca sateliții lui B - m sunt într-o relație de distribuție suplimentară, adică nu se întâlnesc împreună Cel mai arhaic exemplu etnografic al lui B -m poate servi drept „mamă bătrână” Kunapipi în mitologia australiană includerea lui B - m în cercul ideilor mitologice despre etern renaşterea a fost motivul pentru care ea era considerată ca o sursă de vitalitate şi nemurirea ca cea mai înaltă manifestare a acestei puteri Zeiță cu un copil mort Vas de înmormântare de marmură BINE î Hr e Roma, Muzeul Villa Giulia De aici comunicare preferenţială B - m cu mistere şi diverse culte secrete – adepţii săi spera în viața veșnică, pe care era în puterea ei să o acorde Printre istoricii creștinismului există opinia că cultul Fecioarei (care a fost absent în epoca timpurie a creștinismului) își datorează apariţia şi dezvoltarea tocmai a ideilor corespunzătoare despre B - m (în acest caz - Isis) Altă funcție importantă B - m - patronajul culturii, în special - orașele (Demeter, Ishtar, Kibe-la), precum și legile și cunoștințe secrete (Isis, Sumerian Inanna) Această funcție este doar indirect legată de prima - creația iar la prima vedere contrazice a treia caracteristică importantă a lui B -m - legăturile sale cu sălbăticia, nestăpânirea, războiul, vrăjile malefice O astfel de inconsecvență există în multe mitologii Tracia Ma ("mama") a fost identificată cu zeița romană a războiului, Bellona și mai târziu cultul lui Ma-Bellona s-a contopit cu cultul lui Cybele, extrem de orgiastic și crud Nume creator Tepeu înseamnă „cuceritor” Indian Kali-Durga (ipostaza lui Uma) - zeița război care necesită sacrificiu uman Gaia creează monștri pentru războiul împotriva zeilor, Hosedem trimite necazuri și ceartă oamenilor, Angrboda dă naștere unor monștri htonici groaznici Este reconstituită povestea mitologică despre lupta lui Perun (Slavic Thunderer) cu soția sa care in acest caz actioneaza ca un personaj substitut al sarpelui, dusmanul traditional tunător Și cu toate acestea, Ishtar și Cybele, de exemplu, sunt atât de strâns asociate cu cultura urbană, care sunt adesea descrise cu o coroană sub formă de creneluri ale zidului orașului Se poate presupune că sursa acestei contradicții se întoarce la una dintre principalele opoziții față de oricare cosmologie - opoziție de spațiu și haos (cultural și sălbatic, bine și rău, pozitiv și negativ) Primul termen al acestor opoziții este aproape universal recodat ca „masculin”, iar al doilea – ca „feminin” Această recodare corespunde universalului pentru toate mitologiile Paraskeva vineri Copac al -lea secol Vologda, Galeria de Artă ideea împărțirii inițiale a haosului nediferențiat în două jumătăți - bărbat și femeie și, în consecință, despre apariția cerului și a pământului, strămoșul și strămoșul Dar, ieșind din haos, pământul (și mai larg - principiul creator feminin) rămâne în mare măsură imaginea haosului, moștenind multe dintre caracteristicile sale Mitul războiului zeilor cu monștri, adică despre dispozitiv spațiu, vorbește despre lupta zeităților cerești cu creaturile htonice (gigantomahie) sau direct cu strămoșia care le-a născut - universul (așa este lupta lui Marduk cu Tiamat în cosmogonie babiloniană) Aceeași identificare parțială a lui B -m cu haosul, se poate explica legătura lui cu munții (Cybele, Uma, Hosedem etc ), întrucât muntele era adesea considerat germenul universului, i e a fost asociat cu inseparabilitatea primordială a haosului, materia inertă din care a ordonat spaţiu Așa se explică legătura lui B - m cu umiditate și apă (apa a fost prezentată și în diverse mitologii ca originalul Vas din Nazca înfățișând zeița-mamă Peru Lut secolele - Berlin, Muzeul Etnografic O sticlă în formă de femeie Nazca, Peru Lut secolele - Munchen, Muzeul Etnografic Zeita- mat (?) din Nazca Peru Lut secolele - Londra, British Museum substanta noah) Afrodita se naște din spuma mării, slava Mokosh Pe fântâni au fost făcute și imagini de vineri (un analog târziu al lui Mokosh) identificat în tradiţia rusă cu Sfânta Parascheva zeița scitică a pământului Api adesea înfăţişat în apele izvorului B -m asociat nu numai cu sălbăticia (haosul), ci și cu cultura (cosmosul) Atâta ambivalență funcțiile este cauzată de dualitatea vederilor arhaice asupra naturii, care a fost atât parte a cosmosului aranjată de zei, cât și haosul care înconjoară ordonatul și comunitate sacralizată, izomorfă întregului cosmos, al cărei creator B -m prin aceasta si prietenos și ostil principiului social (cultural, cosmic) De aceea Cybele, de exemplu, patronează orașul, un microcosmos social ordonat, dar în același timp și cultul are forme emphatic orgiastice, al căror scop este anularea temporară a socialului obișnuit stabilire Deci, în imaginea lui B -m se realizează o proprietate comună tuturor cosmologiei antice – fiinţa sistem de opoziții organizate ierarhic, să aibă pentru fiecare dintre ele o neutralizare element Acest lucru creează o combinație de conexiune și separare, care împreună sunt necesare condiție de integritate și ordine spre deosebire de integritatea dezordonată a haosului sau fragmentarea degradării mier ideea de armonie în legătură cu principiul creativ feminin în conceptul cosmologic antic chinezesc de yin și yang (feminin și bărbat, întuneric și lumină, pasiv și activ, negativ și pozitiv), interacțiune și întrepătrundere care asigură echilibrul armonios al universului Acele culte în care cultul predomină shaktis (de exemplu, tantrismul) sunt adesea de natură misterioasă și orgiastică și sunt cele mai multe elementul sacralizat este actul sexual, ca un fel de reuniune transcendentală principiile masculine și feminine, sursa și mijloacele de menținere a armoniei mondiale Shaktismul este cu siguranță a crescut din venerația pentru B -m și B -m Jaganmatri continuă să fie una dintre personificările lui shakti MAICA DOMNULUI, vezi Maria MAICA DOMNULUI, vezi Maria BODONCHAR, în mitologia popoarelor mongole, strămoșul lui Genghis Khan, fiul strămoșului familiei Genghis Khan Alangoa B s-a născut la ceva timp după moartea lui Dobun-mergen, soțul lui Alan-goa (în unele variante – împreună cu doi fraţi) Tatăl său era o zeitate cerească (solară) care a venit la Alangoa după apus sub forma unui bărbat galben și a plecat înainte de răsărit sub forma unui galben câine [o combinație de două concepte ale originii eroului: ceresc (solar) și totemic] ÎN în genealogiile turcești ale lui Genghis Khan, fiul născut în mod miraculos al lui Alan-goa (Alangu) se dovedește a fi el însuși Genghis Khan, B același (Bodenjar) se numește numai printre fraţii săi mai mari „pământeni” Fraţii mai mari îl acuză pe B că este ilegitim, iar acest lucru îl obligă pe Alan-goa să dezvăluie secretul legăturii sale cu celest Faptul că după moartea mamei lor, frații îl privează pe B de partea lui din moștenire, iar cu porecla lor Munghag („simpleton”) el seamănă cu eroul unui basm După ce s-a strămutat, B se ocupă de șoimărie: cu locurile de parcare în vântul de nord-vest zboară puf de pasăre, ca fulgii de zăpadă Zilnic el intră în tabăra unui trib vecin Odată B , cu ajutorul celor care l-au găsit fraților, face un atac armat asupra acestui trib, care anterior nu avea lider și devine al lui cap (cf Borte-Chino), luând drept soție o femeie însărcinată S Yu Neklyudov BODHI (Skt și Pali ЪсШі, lit , „trezire”), unul dintre termenii principali Mitologia budistă, care denotă cele mai înalte stări de conștiință; iluminare spirituală Realizare B nu este o încetare a dezvoltării spirituale ulterioare a individului; toate ramurile budismului recunoaște existența mai multor niveluri de B Lucrările Mahayana trage o diviziune între „cea mai înaltă trezire adevărată” (Skt atShaga zatuakzathoyM) și trezirea shravakas (i e arhats) și pratyeka-buddhas (Skt zgaѵakargaІuekaЪosiii) ca un nivel inferior al bodhi În „Sadhar- mapundarika-sutra”, de exemplu, Kasya-pa, Subhuti, Maudgalyayana și Katyayana, care au devenit deja arhats (adică sravakabodhi atins), se plâng lui Shakyamni că nu sunt capabili să realizeze „cea mai înaltă trezire adevărată”, iar Shakyamuni prezice că în viitor vor realiza acest lucru state și devin buddha Cuvântul „B” este, de asemenea, parte integrantă a cuvintelor compuse care denotă obiecte în apropierea cărora Shakyamuni, conform ideilor mitologice budiste, a atins iluminarea spirituală: „un copac B " (ЪосШіѵгкза), „scaunul B” (ЪосШішапІа), „sol B” (jospirgaia) si altele Toate budiste direcțiile recunosc șapte caracteristici principale ale lui B (așa-numiții „membri ai bodhi” - bodhiuashch): gândire, studiul dharmei, masculinitate, entuziasm, calm, concentrare și calm L E Myall Bodhisattva, bodhisattva (Skt Ъoi-Yzakva, Pali ЪosIіііzakаа, lit , „o ființă care se străduiește pentru iluminare"), în mitologia budistă, o persoană (sau o altă creatură) care a luat decizia de a deveni buddha Motivația unei astfel de decizii este dorința de a ieși din infinit renașteri - samsara și salvează toate ființele vii de suferință Concepte ale mitologiilor B Hinayana și Mahayana coincid în termeni generali Cu toate acestea, conform Hinayanei, doar foștii Buddha (lor numărul nu depășește ) și Buddha din era actuală a lui Shakyamuni, iar Buddha viitorului va trece și el ordinea mondială este Maitreya, toți ceilalți oameni pot ajunge doar la starea de arhat Prin urmare, numărul lui B în Hinayana nu este mare, iar calea lui B nu este considerată universală În Mahayana, calea lui B este disponibilă tuturor (prin urmare, Mahayana numită și bodhi-satvayana – carul lui B ) Numărul lui B în Mahayana este teoretic infinit și ei trăiește nu numai în lumea pământească, ci și în alte lumi (al căror număr se apropie și el infinit) Calea lui B începe cu „ridicarea spiritului de iluminare” (bodhicittotpada), după care B (de obicei, în prezența unui Buddha sau a altui B ) face jurăminte pentru a salva toate ființele vii din cătușe samsara Folosind pe drumul său șase paramitas - perfecțiuni spirituale (generozitate, moralitate, răbdare, masculinitate, capacitatea de a contempla, înțelepciune), B realizează „opusul țărmuri”, adică nirvana; cu ajutorul paramitului B realizează cea mai înaltă înţelegere şi cea mai înaltă compasiune pentru tuturor ființelor vii, care este considerată starea ideală B De la buddhas, după ce au ajuns Nirvana deplină nu mai poate ajuta ființele vii, atunci cel mai mare B (ma-ha-sattvas - „ființe mari”) preferă să rămână în samsara, respectând în mod voluntar legile karmei, până când toată lumea ființele simțitoare nu sunt mântuite Calea lui B este împărțită pe nivele (bhumi) Există șapte niveluri ale acestor niveluri în sutrele Mahayana timpurii, dar din aproximativ secolul al III-lea n e numărul lor crește la zece Durata drumului lui B este de aproximativ trei „nenumărate kalpam" (fiecare - milioane de ani), iar în timpul primului se ajunge doar la primul nivel, în în timpul celui de-al doilea - al șaptelea, iar în timpul celui de-al treilea - al zecelea Pe drum, B renaște de multe ori, și sub înfățișarea nu numai a unei persoane, ci și a oricărei alte ființe în samsara B a zecea nivel poate alege forma existenței sale, poate avea chiar mai multe întrupări În panteonul Mahayana, oamenii din viața reală sunt incluși ca B , care mai târziu (și parțial deja în viață nenno) înzestrat cu trăsături mitologice Printre ei se numără profesori indieni și teoreticieni ai budismului (Nagarjuna, Shantideva, Asanga și alții), fondatorii școlilor tibetane de budism (Tsongkaba, Marpa și alții) Dar rolul principal în Mahayana este jucat de B pur mitologic Numele lor se găsesc deja în cele mai vechi Sutre Mahayana Sadharmapundarika menționează B , în Vimalakirtinirdesha - mai mult de În literatura Mahayana, este adesea dată o listă de opt B : Saman-tabhadra, Vajrapani, Avalokiteshvara, Manjushri, Maitreya, Akashagarbha, Ksitigarbha, Sarvanivaranavishkam-bhin; lor uneori mai adaugă două — Mahasthamapraptu și Trailokyavid-jayu În India, cei mai populari au fost Manjushri, Avalokiteshvara, Maha-sthamaprapta și Maitreya, în China și Japonia - Avalokiteshvara (Kwan-yin, Kannoy) și Ksitigarbha (Ditsang-wang, Jizo), în Tibet și Mongolia - Avalokiteshvara, Vajrapani și Manjushri B mitologic aparțin anumitor Buddha (de exemplu, Avalokiteshvara acţionează ca o emanaţie a lui Amitabha) şi reprezintă aspectul activ al acestui Buddha În mitologie din Vajrayana, fiecare dintre cei cinci Buddha Dhyani (vezi articolul Buddha) corespunde unui anumit B Astfel, B mitologic nu a urmat neapărat calea lui B , uneori sunt mai degrabă emanații ale lui Buddha Din B mitologic poate emana alți B și yidams (de exemplu, Yamantaka - din Manjushri) În Tibet cei mai înalți ierarhi spirituali sunt considerați întrupări ale zeilor mitologici (Dalai Lama și Karmapa considerate întrupări ale lui Avalokiteshvara) L E Myall BOZHICH (sârbo-croat Dumnezeu, Vogіs, sloveno-vieneză Vogіs, Bolg Bozhich, macedonean Bo-zhik '), în slava de sud mitologie, un personaj menționat în colinde (vezi Kolyada) împreună cu simboluri (cerbul de aur, poartă, porc) și ritualuri care marchează începutul primăverii solare = = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= împreună cu Pandava împotriva Kauravasilor Epitetele lui B în Mahabharata: Vrikodara („având burtă de lup”), Bahushalin („cu brațele lungi”), Jarasan dhajit („învingătorul lui Jarasandha”) etc P G BHISMA (vechiul Ind VYzta, „teribil”), eroul epopeei antice indiene „Mahabharata”, unchiul străvechi Pandavas și Kauravas B era fiul regelui Shantanu și al zeiței Ganga Când tatăl său s-a recăsătorit fiica regelui pescarilor Satyavati, B a făcut un jurământ de celibat și a renunțat la regat în favoarea mai tânărului său frații Chitrangada și Vichitravirya După moartea lor, B a ridicat moştenitorii la tronul lui Pandu şi Dhritarashtru și apoi fiii lor, Pandava și Kaurava În calitate de consilier al regelui Dhritarashtra, B a încercat în toate modurile posibile să prevină un război între Pandava și Kaurava, dar când războiul a început, el, deși a simpatizat cu Pandava, a devenit comandantul fiilor lui Dhritarashtra - Kaurava Înțelepciunea și Artele marțiale ale lui B erau atât de mari încât sub conducerea lui armata Kaurava nu putea fi învins, iar vitejia lui era de așa natură încât nimeni nu-l putea învinge într-un duel Apoi Pandava au recurs la trucuri: știind că nobilul B nu s-ar lupta împotriva unei femei, au pus în fața liniei Shikhadin, despre care B știa că aceasta este o fată, s-a transformat într-un tânăr, iar sub acoperirea lui au atacat pe B Când B a căzut, trupul lui era atât de dens acoperit de săgeți, încât nu era pe pământ, ci pe un pat de săgeți Deoarece zeii i-au acordat lui B capacitatea de a determina el însuși ziua morții sale, el a amânat-o până la sfârșit bătăliile din Kurukshetra și de pe patul de moarte i-a învățat pe câștigători - Pandava o instrucțiune extinsă în religie, drept și drept, care ocupă aproximativ două cărți din Mahabharata (XII și XIII) [Epitetele lui B în Mahabharata: Shantanava ("fiul lui Shantanu"), Gangeya ("fiul lui Ganga"), Devavrata ("devotat zeilor") și etc ] P G BHRIGU (vechiul Ind Vygi, de la rădăcina Yiga], „flace”, „strălucește”), în mitologia vedă și hindusă salvie, unul dintre cei șapte mari rishi În Rigveda, numele B este folosit la plural și înseamnă un grup de ființe divine care au transmis oamenilor focul ceresc și au fost paznicii acestuia (I , ; , etc ) Aparent, aceste B sunt una dintre manifestările lui Agni În același „Rigveda” și în literatura de mai târziu B De asemenea, sunt considerate ca o familie de preoți care a stabilit jertfe pe foc, și întemeietorul acest tip este considerat înțeleptul B Conform unei versiuni, B s-a născut din sămânța lui Prajapati și a fost crescut Varuna (Ait -br V ), după altul, el este fiul lui Varuna însuși (Shat -br XI , ), conform celui de-al treilea, tatăl său a fost Manu, care a transmis fiului său învățătura cosmogonică și a comunicat-o oamenilor (Mbh XII — ) Cuvântul „B” în tradiţia mitologică hindusă are autoritate de necontestat Într-una dintre variantele mitului despre Nakhush, este B care îl transformă într-un șarpe cu blestemul său și îl aruncă din cer (Mbh XIII ) B îl blestemă și pe Vishnu când îi decapitează soția lui B - Puloma, care a oferit adăpost asurelor; Prin acest blestem, Vishnu a fost sortit să se nască de șapte ori printre muritori (vezi Avatar) și într-una dintre aceste nașteri (sub forma lui Rama) să fie separat de soția sa Sita (Padma Pur V ; Ram VII ) „Padma Purana” face legătura cu numele B mitul proclamării Vishnu zeul suprem Potrivit acestui mit, într-o zi rishis, adunați pentru un sacrificiu, a intrat într-o ceartă despre care dintre zei este cel mai înalt Pentru a rezolva această dispută, B s-a angajat Mai întâi a mers la Shiva, dar nu i s-a permis să-l vadă, deoarece Shiva s-a îndrăgostit de soția sa în acel moment Pentru aceasta B îl privează de victimele intenţionate şi îl obligă să-şi asume forma unei linga Apoi B merge la Brahma, dar Brahma nu îi dă lui B onorurile cuvenite, iar B refuză să-l respecte din partea brahmanilor In sfarsit el vine la Vishnu, îl găsește pe Vișnu dormind și, pentru a-l trezi, își pune piciorul pe piept Vishnu nu este numai că nu se înfurie, ci freacă cu smerenie piciorul înțeleptului cu mâinile Apoi B proclamă Vishnu singurul zeu demn de venerare între alți zei și între oameni (Padma-pur VI ) B avea fiul Shukru, care a fost profesorul asurelor și s-a identificat cu planeta Venus P A Grintser BHUJYU (ind antic Vishui din Ypts-, „a îndoi”, „a îndoi”), în mitologia indiană veche, fiul Tughry, abandonat în timpul unei furtuni de către tovarășii săi și salvat de Ashvins, care l-au transportat timp de trei zile valuri Acest complot nu este menționat în mod clar deja în Rigveda (de mai multe ori în mandalele și ) Mai sunt cunoscute și alte detalii: un naufragiu pe mare, apeluri inițial nereușite către B despre ajutor, încercări de a se agăța de un buștean în mijlocul oceanului, motivul unei nave cu o sută de rânduri ca refugiu pentru B , eliberarea lui B cu ajutorul unei nave înaripate animate care planează în aer (patru nave, barcă înaripată, trei care zburătoare cu multe roți, șase cai etc ), apărare de B Ashvinami de la dușmani etc Istoria lui B se pare că este legată de basme cunoscute naufragiu pe mare și trădarea tovarășilor (fraților), în urma cărora eroul se află în condiție critică V T BHUTS (antic Ind Yshia, lit , „fost”), în mitologia hindusă, creaturi demonice, aparținând alaiului lui Shiva (unul dintre numele lui Shiva este Bhuteshvara, „Domnul B ”); Uneori identificat cu pretas, spiritele morților B sunt de obicei ostili oamenilor, trăiesc în cimitire și se hrănesc cu carne umană, dar pot fi și gardieni ai satului sau casei în care s-au stabilit Potrivit ideilor superstițioase, B sunt vârcolaci care iau forma de porci, cai, uriași, pitici etc P G TAUR Într-o serie de mitologii (sumerienă, egipteană etc ), diverse legături între taur și imaginea mitologică corespunzătoare acesteia: identitatea lor completă, taurul ca întrupare pământească a zeului sau ca atribut etc În Mesopotamia Antică, în Asia Centrală, - mil n e , în tradițiile antice iraniene și indiene antice, B este în primul rând imaginea unei zeități lunare ÎN În mitologia iraniană, luna este numită „a avea sămânța lui B ”, în Sumer și Akkad, zeul lunii Sin (Sumer Zuen sau Nanna) a fost reprezentat ca un B cu barbă albastră În cântecul sumerian „Gil-gamesh and the Heavenly taur” zeița Innin, supărată pe Ghilgameș, care nu i-a răspuns cu dragoste, reușește ca zeii a creat un B ceresc - un răzbunător pentru ea B , coborând din cer la Eufrat, bea râul Ghilgameș B câștigă (sigiliile sumeriene descriu episoade ale luptei unui erou cu un monstru - un Lovecox); cf uciderea taurului primordial de către Ahriman în mitologia iraniană, Minotaurul cretan de către Tezeu în Mitul grecesc, întâlnirea ugariticului Baal (Balu) cu o creatură care are „coarne ca tauri și cocoașe, ca bivolii” Mituri similare ar putea fi asociate cu ritul competiției rituale cu un taur și sacrificarea unui taur sacru, răspândit în estul Mediteranei (în pe vremea bufoniilor greci, au ucis un taur care mâncase pâine de jertfă, după care au aranjat un ritual procesul făptuitorilor) În alte mituri din aceeași zonă, B este un simbol al zeului tunetului ÎN În special, în mitologia hurriană, zeul tunetului are două B - Hurri (dimineața) și Serry (seara) (cf greacă) mituri despre transformarea lui Zeus în B ) Romanii au sacrificat un taur lui Jupiter Potrivit lui Procopius (secolul al VI-lea d Hr ), slavii au sacrificat tauri lui Dumnezeu – „creatorul fulgerului”; slavii estici aveau un rit sacrificarea unui taur în ziua profetului Ilie, care l-a înlocuit pe vechiul zeu al tunetului Poate că legătura lui B cu zeul furtunilor se întoarce la mitologia indo-europeană antică În miturile egiptene, B cerului este fiul vacii cerești și tatăl vițelului pe care ea îl naște Cu acestea miturile gemene ale unor popoare africane sunt comparabile în reprezentări Deci, în mitul kiziba una dintre primele două femei naște gemeni: un taur și o junincă Mitologic și ritual identificarea unui om și a unui taur este caracteristică popoarelor pastorale din Nuer, Shilluk, Rwanda etc Eroului mitului Nyoro Rukidi i s-a dat numele Mpuga, care a fost dat taurilor (și altor animale domestice) costum alb-negru În mitologia boșmanilor, ploaia este reprezentată sub forma unei „ploi de apă”, care fură o fată (cf o imagine similară a lui Zeus - B , care a răpit Europa și caracteristică mitologiei grecești ideea lui Poseidon și a altor zeități ale apei ca B ) Cultul sacrului B (bivol) a fost răspândit în special în civilizațiile antice ale văii Indus (mileniul III î Hr ), după cum o evidențiază sigiliile din Mohenjo-Daro și Harappa, precum și sumerian informații despre oameni din țara Meluhha (India) Rolul lui B ca simbol al zeului (taurul Nandin al zeului Shiva) sau ca adversarul eroului mitologic (Skanda, care ucide spiritul bivol în Mahabharata, III , ; Valin care ucide bivolul Dundubha în Ramayana IV , - ) este, de asemenea, caracteristic acelor elemente mitologia indiană veche, care poate fi asociată cu cele mai vechi originile sale indo-ariene, continuând în reprezentările mitologice și religioase ale acestora popoare non-indo-europene din sudul Indiei, cum ar fi Toda (toda este cunoscut că se închină și se sacrifică bivol ca animal sacru) Simbolismul lui B ca întruchipare a principiului cosmic, este caracteristică continuarea utilizării similare a simbolului bizonului în arta paleolitică superioară pentru cultura neolitică din Chatal-Hyu-yuka (Asia Mică, mileniul - î Hr ), unde în straturile timpurii (IX-VIA) au fost descoperite imagini sculpturale ale unui taur în care s-au folosit coarne și părți reale de taur cranii, care amintește de tehnica „amenajării naturale” a fiarei în arta și tehnica rupestră timpurie colaj în arta contemporană În stratul VI s-au găsit bănci decorate cu un rând de coarne de taur Aproape în fiecare dintre sanctuare (straturile VII-II din Chatal-Hyuk) are stâlpi pe care sunt așezate coarnele taurilor Astfel de stâlpi (considerați mai târziu ca o modalitate de a speria răul sau de a fi un semn al răului în casă; cf bullish cranii printre svani) sunt cunoscute mult mai târziu atât în Asia Mică, cât și în Creta, unde cultul lui B în multe detaliile coincid cu cultul corespunzător al lui Chatal-Hyuk Urmele arheologice ale lui B poate fi urmărită în multe culturi pastorale antice (după unii oameni de știință, cultul taurul sălbatic a jucat un rol semnificativ în procesul de domesticire a acestuia), care au fost influențați fata asiatica Model de lut al unui templu împodobit cu coarne de taur găsit într-o așezare Cultura Trypillia de lângă râul Ros, care oferă motive pentru paralele cu rolul de cult al lui B , taur coarne și măști de taur în culturile Balcanilor din mileniul V-IV î Hr e și în Chatal Huyuk Compoziţii rituale din mai multe cranii de taur au fost găsite, de asemenea, la asemenea distanțe geografice și cronologice complexe, precum cimitirul Sintashta (Sudul Trans-Uralului, pe la mijlocul mileniului II î Hr ), în care se găsesc alte trăsături comune cu mitologia indo-europeană Unde erau localnici culte ale zeității principale în imaginea lui B , la templu au păstrat un taur sacru ca întrupare a lui (Apis egiptean în Memphis); Conform credințelor svanilor, taurul Vishv, dedicat zeului Pusdu, ar trebui să fie cel mai puternic și mai frumos dintre tauri Pe tauri există un semn (vizibil sau invizibil) al lor aparținând unei zeități (o denumire similară a taurilor ca „marcați de zeu” se găsește în textele hitite antice) V V Ivanov BYNATY HITSAU, în mitologia osetă, patronul vetrei, brownie portretizat mai ales sub forma unei bătrâne Potrivit miturilor, el locuiește într-o cămară și poate fi văzut doar de către vrăjitori de Anul Nou B x poate răspândi boala membrilor familiei și animalelor de companie Numai cu permisiunea lui, tânărul se alătură noii familii B x într-o anumită zi a anului adusă un sacrificiu de berbec, capră sau păsări de curte, pentru a nu atrage mânia lui B x Carne de sacrificiu animalul trebuia să fie mâncat doar de membrii familiei B K Spiritele stelelor din găleata nordică - Ursa Major Pictura populară chineză Con - cers Secolului Leningrad, Muzeul de Istorie a Religiei și Ateismului Colecția Academicianului V M Alekseev BYATTA, în mitologia birmanezilor, unul dintre cele mai venerate spirite războinice Se spune că în pe vremea regelui Ana-rattha (Anoratha, secolul al XI-lea), un bărbat pe nume B a primit o putere extraordinară mâncând parte din corpul de foc al marelui alchimist Potrivit legendei, B i-a ajutat pe birman să cucerească Mon statul Tathoun (Thaton) B a intrat într-o relație cu o zână care locuiește pe Muntele Popa și, prin urmare, a întârziat cu ofrandă tradițională de flori către Anoratha Regele l-a ucis imediat cu o suliță miraculoasă primită de la zeilor Ambii fii ai lui B , distinși prin puterea supranaturală, au fost uciși și de rege și, împreună cu tatăl lor transformate în formidabile spirite-nat Anarattha a mutat lăcașul de cult al lui B și fiilor săi de pe Muntele Popa la munții la nord de Mandalay I Ch BEIDOU („găleată de nord”), în mitologia chineză, spiritul sau grupul de spirite ale Carului Mare, precum și numele constelației în sine Spiritele au un aspect antropomorf Unul din B comandă ploile, B în general domină soarta și moartea oamenilor Un anume Yang la sfatul unui ghicitor iar fizionomistul Guan Luo, care a stabilit că fiul lui Yan va muri la vârsta de nouăsprezece ani, a mers să-l caute pe B , luând cu el vin și carne de căprioară S-a întâlnit cu doi bărbați care jucau dame de lilieci sub un dud copac Yan a pus în tăcere vin și carne în fața lor Jucători entuziaști - a fost B și spiritul lui Nandou („oală de sud”) - au început să bea și să mănânce și abia atunci l-au observat pe Yan B a decis să-i mulţumească şi a schimbat numerele din cartea sorții: în loc de nouăsprezece ani, fiul lui Yan era sortit să trăiască nouăzeci Se credea că, după nașterea oamenilor care erau responsabil de Nandou, soarta lor a căzut în mâinile lui B Imaginea grafică sau hieroglifică a Carului Mare din China medievală avea sens magic - alungat spiritele rele A existat și ideea unei săbii magice, qixingjian („sabie de șapte stele”), tăind spirite rele; potiunea nemuririi printre taoisti a fost numita qixing-san („pulbere de sapte stele”) etc mitologia populară, ideea lui Dou-mu („oalăul mamei”) și a soției sale a fost, de asemenea, răspândită Dou-fu („tatăl găleții”) B R BES (bz '), în mitologia egipteană, o zeitate care protejează o persoană de dezastre, patronul familiei Egiptenii credeau că B alungă spiritele rele, ajută la naștere Înfățișat sub forma unui pitic-ka, cu picioarele arcuite, cu fața lată, urâtă, cu barbă, deformată de o grimasă Se credea că deformarea lui B sperie spiritele rele Pe capul lui B se poartă de obicei o tiară mare de pene sau frunze Uneori înfățișat cu un cuțit în mâini (Bes-Aha, „B -războinic”) sau dansând, cu un instrument muzical (Bes- Hit, Bes-Khat, „dancing B ”, venerat ca zeul distracției) Cuțit și instrument muzical în a lui mâinile trebuiau să sperie inamicii Iconografia lui B este foarte diversă Un imens numărul de amulete de protecție sub formă de B (se găsesc în timpul săpăturilor arheologice din Asia de Vest, pe coasta Mării Mediterane și Egee, în URSS - în regiunea nordică a Mării Negre, pe Ural, Siberia, Asia Centrală) R R Bes Calcar Perioada timpurie Bes dinastia XVIII Londra, British Museum BIAN HE, în mitologia populară chineză, zeul este patronul bijutierilor În centrul imaginii cu același nume persoană reală (sec VIII î Hr ), oficial al dinastiei Zhou Conform tradiţiei expuse în tratat „Han Fei-zi” (secolul al III-lea î Hr ), B X a găsit odată un jad prețios pe Muntele Jingshan și l-a oferit Prințul Li-wa-nu Nu a recunoscut o bijuterie dintr-o bucată de stâncă brută, acuzat B X de fraudă și a ordonat să-i taie piciorul stâng Când Wu-wang a ajuns pe tron, a încercat din nou adu o piatră prințului, dar acesta a poruncit să-i taie piciorul drept Când tronul a fost preluat de Wen-wang, B X , apăsându-și o piatră la piept, a plâns la muntele Jingshan Wen-wang a trimis un bărbat să-l întrebe pe B X , el a răspuns: „Nu mă plâng că mi-am pierdut ambele picioare, ci că prețiosul jad se numește simplu o piatră, iar un supus cinstit un escroc” Apoi, prințul a ordonat să macine piatra - s-a dovedit un excelent disc de jad prețios (un simbol al cerului), care a fost numit Hebi în onoarea sa - „He disc” În Evul Mediu, B X era venerat ca patron al bijutierilor B R Bian Qiao tratează o persoană bolnavă Relief pe piatră Granița erei noastre BIAN QIAO, în mitologia chineză, unul dintre zeii patroni ai vindecătorilor, în imaginea căruia Aparent, două personaje diferite sunt contaminate: ) mitic B cu cioc și aripi de pasăre liliac - un asociat al strămoșului erou cultural Huangdi, care l-a ajutat să recunoască proprietățile medicinale ale plantelor (Numele B în acest caz este explicat prin bian - „liliac” și qiao - "coţofană"); ) un adevărat vindecător celebru al secolului al VI-lea î Hr e Qin Yue-ren, supranumit B Potrivit legendei, B și-a preluat arta de la nemuritorul Changsang-jun („Domnul dud lung”), care i-a dat picături miraculoase După de zile, B a putut să vadă prin pereți și priviți în interiorul unei persoane În î Hr e B , conform legendei, a reînviat Prinț al Regatului Guo, după care faima artei sale s-a răspândit în toată China Ulterior B A fost îndumnezeit ca sfântul patron al medicilor și farmaciștilor Sacrificie în onoarea lui B au fost efectuate în a -a zi a lunii a -a lunară, în ziua nașterii sale Pe reliefurile antice B este înfățișat în sub forma unui om-pasăre care dă o injecție unui pacient B R BAAL, o redare grecească medievală timpurie a „Baal” biblic care a apărut din Baloo original Sub această formă, numele Balu a intrat în literatura europeană I Sh VABAR (vahag), în mitologia musulmană, o zonă învecinată cu țara oamenilor iadului (aditelor) O tradiție care datează din legendele preislamice ale arabilor leagă V cu partea de sud-vest a Rub- al-Khali Potrivit legendei, cândva această zonă a fost o grădină cu flori După moartea lui Adiți, Allah a stabilit genii acolo și a transformat oamenii în usnas - creaturi care au doar jumătate de cap, un ochi, un brat si un picior Potrivit legendei, există un loc în deșert în care cresc plantații de palmieri care nu au nevoie irigații artificiale și turme uriașe de vite pasc Geniile cresc cele mai frumoase acolo cămile Cu toate acestea, această zonă este vrăjită și păzită de spirite O persoană poate intra doar în V întâmplător În țările a căror populație mărturisește islamul, există multe legende și tradiții despre acest lucru vizite aleatorii ale persoanelor B M P MITOLOGIA BABILON-ASIRIANĂ, mitologia akkadiană, vezi art Sumero-Akkadian mitologie TURNUL BABELONULUI și confuzia limbilor, două tradiții despre Babilonul antic (unite în text canonic al Bibliei într-o singură poveste): ) despre construcția orașului și confuzia limbilor și ) despre ridicând un turn și împrăștiind oameni Aceste legende sunt datate la „începutul istoriei” omenirii (după potop) și explică intervenția ostilă a lui Dumnezeu ca fiind cauza principală a lingvistice și teritoriale dezbinarea oamenilor „Toți oamenii de pe pământ aveau o singură limbă și aceleași cuvinte Deplasarea dinspre Est au găsit o vale în țara Sinarului și s-au stabilit acolo Și au zis unul altuia: să facem cărămizi și arde cu foc Și au devenit cărămizi în loc de pietre și asfalt în loc de var Și ei au spus: să ne zidim o cetate și un turn înalt ca cerurile; și să ne facem un nume, ca să nu fim împrăștiați peste fața întregului Pământ Și DOMNUL s-a pogorât să vadă cetatea și turnul pe care fiii oamenilor îl construiau Și Domnul a spus: Iată unul oameni și o singură limbă pentru toți; acesta este primul lucru pe care au început să-l facă și nu vor rămâne în urmă cu ceea ce au gândit do Să coborâm și să le încurcăm limba acolo, ca unul să nu înțeleagă vorbirea celuilalt Și Domnul i-a împrăștiat de acolo peste tot pământul; și au încetat să construiască orașul De aceea i s-a dat un nume: Babel (Babilon), pentru acolo Domnul a încurcat limbile întregului pământ și de acolo Domnul le-a împrăștiat pe tot pământul ” (Geneza : - ) Loturi ale ambelor legendele diferă și coincid într-o serie de motive: după prima legendă se construiește un oraș, conform celei de-a -a (textul este dat în detente) - un turn către cer (ambele sunt considerate ca prima mare construcție a oamenilor); Dacă orasul este construit de proprietari sedentari ai unei singure limbi care stiu sa arda caramizi, apoi turnul este construit de nomazi cu Est; dacă orașul este construit pentru locuința oamenilor și de dragul gloriei veșnice, atunci turnul este un punct de reper, astfel încât nu se risipi În legendele lui Dumnezeu, potrivit autorilor lor, planurile arogante ale unui mare construcţie şi încalcă intenţiile oamenilor: urbaniştii încetează să se mai înţeleagă, şi cei care au construit turnul au fost, contrar scopului lor, împrăștiați; construcția se oprește Oraşul care planul constructorilor săi era să devină un monument al gloriei veșnice, primește, dimpotrivă, un nume fără glorie În Biblie, numele semitic occidental al acestui oraș (Bab El, „Poarta lui Dumnezeu”) este interpretat ca un joc Turnul Babel Pictură de P Brueghel cel Bătrân Viena, Kunsthistorisches Museum WADD = І^ ^ ^ ^ ^ ^b^b= b= b= == b= == == == == b= == b= b= b= b= I== b= == == b= I== b= b= = Construcția Turnului Babel Miniatură într-un manuscris englezesc din secolul al XI-lea Londra, British Museum cuvinte ale unei rădăcini târzii, est semitice, cu sensul de „interfere”, „amestecă” Ambele parcele au apărut, evident, sub impresia unui oraș imens (dar neterminat) de cărămidă și turn în ruine Potrivit savantului german G Gunkel, legendele sunt inspirate din istoric realitate și vorbesc despre un templu cu mai multe etaje al zeului Marduk în Babilon, cu vârf turn (din care într-un alt monument se notează hiperbolic că ajunge la cer), uneori această clădire a fost consolidată și restaurată, probabil că s-a prăbușit devreme Săpăturile arheologice (R Koldevey, A Parro etc ) confirmă că în legenda despre V b găsite reflectare a construcției în Babilon a ziguratelor (cladiri uriașe cu semnificație rituală și templu) Poveștile ar fi putut fi formate nu de un babilonian stabilit, ci de o persoană dintr-o cultură extraterestră, pentru care nomadismul este un mod de viață normal (și, prin urmare, caritabil) Obiceiul babilonian de a construi eternul monumentele sub formă de clădiri și orașe par naratorului a fi aroganță; Dumnezeu (Iahve) este foarte înfățișat antropomorfe, iar ignorarea gândurilor și faptelor oamenilor și chiar frica de ele îi este atribuită (nu există niciun motiv să considerăm mențiunea lui Iahve ca fiind primordială pentru comploturi, aceste legende nu au absolut nimic în comun cu cultul lui Iahve și iudaismul: nu sunt de acord cu tradiția care explică originea tuturor popoarele și limbile lor prin ramificarea treptată a familiei Noe) Poveștile au apărut nu mai târziu de început mileniul II î Hr adică cu aproape de ani înainte de monumentul literar, care este cea mai veche dovadă scrisă a lor (și legată de cel mai vechi strat texte biblice) În autorii de mai târziu, au fost dezvoltate doar câteva motive ale legendelor: descrie păcătoșenia întregii generații „antediluviane” de constructori, în special a babilonienilor ca dușmani, în acest sens, Dumnezeu iese în evidență Construcția Turnului Babel Mozaic Tarziu - devreme secolele al XIII-lea Veneția, Catedrala San Marco caracterul combativ al construcției turnului Imaginea lui Dumnezeu se schimbă fundamental, motivul ostilității sale reinterpretată prin întărirea dreptății sale, împrăștierea oamenilor este înfățișată nu ca o pedeapsă a frici de puterea omenească, ci ca o binefacere și providența lui Dumnezeu Intriga are numeroase paralele mitologice Proverbe: „Pandemoniul babilonian” și „amestecul de limbi” și pur și simplu - „Babilonul” a intrat în uz o multime de limbi straine Isidor Levin VADD (\ѵсІ, tіt), în mitologia yemenită, zeul lunii și al irigațiilor Probabil ipostaza lui Ilu; cuvântul „V ”, aparent, a fost inițial o poreclă a zeului, înlocuind numele și mijloacele lui interzise „Dragă” În stat, Main V este zeul strămoș, patronul și conducătorul țării A fost pe locul doi (după Astara) în panteonul oficial; artera principală de irigare a Main a fost numită „râul Wad-da” Spre deosebire de alți zei patroni supremi ai țării, V era venerat în toate stările antice Yemen Formula magică „V -tată” a fost folosită peste tot ca mijloc de protecție de necazuri și nenorociri (apotropaic) În stat Avsan V era considerat părintele regelui zeificat Iasdukil Farium ÎN Katabana este cunoscută pentru templul lui V și Asirat Una dintre încarnările lui V a fost zeul patron al tribului Mazin în Sabe, celelalte încarnări ale lui erau și ele venerate acolo Animalul sacru al lui V era șarpele V este cunoscut și în mitologia arabă veche - în Arabia Centrală (în statul Lihyan și Thamud Arabs), unde pare să fi fost împrumutat de la Main In oaza Dumat era un sanctuar unde s-au adunat imagini ale multor zei, printre care se afla o statuie gigantică a lui V în în formă umană cu sabie, suliță, arc și tolbă de săgeți Tradiția musulmană îl consideră unul el de la zeii adorați de rudele lui Nuh (Coran : ) A G L VAJRA (Ind antic Hascha), ) în mitologia vedă și hindusă, bâtă, bâtă (tunet), armă Indras (mai rar - Rudras, Maruts, Manyu) mier epitetele lui Indra: Vajrin, Vajrabhrit („purtatorul lui V”), etc v v a fost falsificat pentru Indra de Tvash-tar; conform Rigvedei (I , ; V , ), aceasta a fost făcută de cântăreața Ushana ÎN zace în ocean, în ape, locul lui este sub soare (în mâinile lui Indra V , ca soarele pe cer) Ea este aramă aur, fier, ca din piatră sau stâncă; se observă că V are patru sau o sută de colțuri, o mie de dinți; uneori este sub formă de disc, mai târziu este cruciform Mahabharata relatează că V este făcut dintr-un schelet înțeleptul pustnic Dad-hichi (vezi Dadhyach) V actioneaza si ca simbol al fertilitatii; nu este exclus asocierea cu ploaia Există o părere că V a fost cândva imaginea unui falus urcăr V T ) În mitologia budistă, V (Skt vaiga, „diamant”, „fulger”) este un simbol al puterii și indestructibilitate Ocupă un loc central în simbolismul Vajrayanei (numele acestei tendințe în Budismul - din V ), unde V este înfățișat ca un sceptru special conceput V este un atribut al multora buddha, bodhisattva și yidam, de obicei împreună cu un clopot, al cărui mâner seamănă cu sfârșitul lui V V vaj-rayane V simbolizează principiul masculin, calea, mijloacele iscusite, compasiunea, adică activitatea; clopotul simbolizează femininul (prajna), fructul, înțelepciunea, adică pasivitatea În Tibet V cunoscut sub numele de „dorje” L M VAJRADHARA (Skt vaigasPiaga, „deținătorul vajrei”), în mitologia budistă, Buddha Vajrayana V simbolizează non-dualitatea și baza necondiționată a iluminării În tradiția multora Școli budiste (în special Tibet) V este identificat cu adi-buddha El este reprezentat (singur sau împreună cu prajna) stând în postura tradițională a lui Buddha, vajra tibetană „dorje” și un clopot = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = ALB AR ANA ~ mâinile lui sunt încrucișate pe piept (ține un vajra în mâna dreaptă, un clopoțel în stânga), culoarea lui este albastră În mitologia Vajrayana, se crede că yoghinii remarcabili pot primi noi învățături și metode de la V Astfel, se pretinde că indianul mahasiddha Tilopa a primit de la V metodele „marelui simbol”, pe a cărei bază a apărut ulterior școala budistă Kajupa din Tibet L M VAJRANGA [altul-ind Vaschap^a, lit „având un corp (solid) ca un vajra”], în mitologia hindusă celebru ascet și războinic împotriva Indrei Potrivit Matsya Purana și alții surse, V este fiul lui Kashyapa și Diti, pe care Diti i-a născut după ce Indra a distrus-o în luptă fiii Daityasilor pentru a-l pedepsi pe ucigaș V poseda o putere extraordinară și neînfricat Crescând, la instigarea mamei sale, a mers la Amaravati, l-a învins ușor pe Indra, l-a legat, l-a aruncat pe spate și, întorcându-se acasă, și-a aruncat dușmanul la picioarele mamei A apărut Brahma l-a implorat pe V să o lase pe Indra să plece V s-a supus mijlocitorului lui Indra, pentru care i s-a acordat o fată frumoasă Va-rangi, cu care s-a retras la mănăstire, unde a împlinit jurăminte severe (în primul mileniu a stat cu mâinile ridicate spre cer, a doua - aplecându-și și sprijinindu-și capul pe pământ, a treia - s-a epuizat căldură, al patrulea - apă înghețată) Varangi a făcut un jurământ de tăcere Indra, care nu l-a uitat pe al lui resentimentul, transformat într-o maimuță uriașă, a distrus locuința lui V și a soției sale, apoi, transformându-se într-un șarpe, l-a răpit pe Varangi V , după ce a terminat termenul de asceză, s-a întors acasă și a descoperit dispariția lui Varanga CU găsind-o cu greu într-o pădure deasă, a decis să se răzbune pe Indra, dar, legat printr-un jurământ lui Brahma, i-a putut încredința executarea răzbunării numai asupra fiului său Fiul lui Taraka, dăruit părinților de către Brahma, urma să devină răzbunătorul lui Indra pentru insultele aduse de Varangi V T VAJRAPANI [Skt vaigarapi, lit , „o mână (ținând) un vajra”], un bodhisattva în mitologia budistă Mahayana și Vajrayana În Mahayana, V este menționat ocazional, dar în Vajrayana (în special în Tibet) el este considerat împreună cu Avalokiteshvara și Manjushri unul dintre principalele bodhi-satva V este considerată o emanaţie buddha Ak-shobhya V este de obicei înfățișat ca stând într-o manieră amenințătoare, în mâna dreaptă ridicată el ținând o vajra V simbolizează puterea, iar funcția sa este considerată a fi distrugerea amăgirii și a prostiei CU V asociat cu multe legende Potrivit unuia dintre ei, V l-a văzut pe Shakyamuni când a părăsit Kapilavastu, celălalt - V a fost prezent când naga au venit la Buddha etc Unii buddologi (A Grunwedel și alții) a dedus imaginea lui V din imaginea lui Indra, dar acest lucru nu pare convingător L M VAJRASATVA [Skt va^gazaNva, lit , „ființă de diamant”, „ființă (având esență) vajra"], buddha în mitologia budistă a vajrayanei Uneori V este comparat cu Vajradhara, dar de obicei este considerată prima emana- viziunea lui adi-buddha V personifică toți Dhyani-Buddha (vezi Buddha) combinați, culoarea sa albă înseamnă fuziunea culorilor tuturor dhyani-buddha V simbolizează principiul purificării El este prezentat așezat (singur sau împreună cu Vajrasatvatmika prajna) în postura tradițională de Buddha și ținând un vajra mana dreapta este la nivelul inimii, mana stanga care tine clopotelul este la sold L M MITOLOGIA VAJRAYANA, vezi art Mitologia budistă VIDEOLOTS, o imagine mitologizată a preoților printre prusaci În izvoarele secolului al XVI-lea - М/аісІеІоIе, din uaklo- Іodz, de la verbul tyzi: lѵаісі - „a ști” (o glorie înrudită, ѵебаіъ, rusă veche нъ „cunoaștere”, „vrăjitorie”, vdun, vdma etc , alt-ind vesia etc ), cf Prus, \ѵshs eitaі, despre îndeplinirea unui rit preotesc, vrăjitorie etc Acest cuvânt a devenit o denumire comună pentru un preot păgân printre balți (cf letonă, ѵаісіеііз, cu accent pe prusac V ) și a ajuns în limbile vecine, cf limba germana AA / acIeg, DD / 'aiyeieg, ѵѵshsPep, Pol tusіeіoіа, -ka, rus widelot etc Cronicarul german Simon Grunau în secolul al XVI-lea relatează că unul dintre frați, fondatorii prusacilor (vezi Videvut și Bru-ten), Bruten a devenit marele preot Kri-ve-Krivaitis, a fondat sanctuarul din Ro-move, unde trăit şi V – „preoţi de jos” M Pretorius (după secolul al XVII-lea) vorbeşte de multe varietăţi de V : printre el îi numește pe cei care sunt comparabili ca nume cu Burtininki și Burtones (vezi Burtininki), ghicitori pe spuma etc Grunau o descrie pe uriasa Pogezana (Pogena-pa, cf Pogezanu - una din lands), care era un Vaidelot și locuia într-o livadă de stejari: rugăciunile ei erau echivalate cu cuvintele lui Dumnezeu; prusacii credeau că dansa cu zeii Există motive să vorbim despre legătura lui V cu cuvântul adresat zei, cu divinație, predicție și binecuvântare V au fost probabil interpretaţi ca preoţi care vedeți, cunoașteți și transmiteți cunoștințele lor (cunoștințe) oamenilor în cuvânt; totalitatea acestor acțiuni, în special, și notat cu verbul *\ѵшс е Într-o tradiție foarte târzie, preluată de romantism (cf „Conrad Valenrod” de A Mitskevich și alții), V acționează ca cântăreți, compozitori cu conținut istoric și gardieni ai epopeei prusace V erau cunoscute și altor triburi baltice; cf aprins haishsha, „preot” (noy „actor”), ѵakShiІіz, „preot”, ѵаісііiiiiii, „preoteasa” Deși informațiile istoricilor lituanieni timpurii mitologiile despre V nu se pretează la o verificare adecvată (legarea cu cultul focului etern, tratarea oamenilor, sfaturi lideri, participarea la războaie, incantarea de isprăvi și curaj militare etc ), este foarte semnificativă, pe de o parte pe de altă parte, desemnarea unui preot și a unui actor într-un cuvânt, iar pe de altă parte, deja în izvoare vechi, prezența exemple când ѵаісіііа desemnează nu numai preotul, ajutorul krivei, mesagerul său, care convoacă poporul la o întâlnire și declararea voinței curbei, dar și a unei persoane administrative, principala autoritate din raion (aruiipke); cf denumiri toponimice de tip lituanian: Vаісіііi kaіtaz, litere, „satul Vaidil”, și corespunzător nume proprii relevante Într-un text din secolul al XVI-lea V sunt numite și zignote ( i & po , E ^ poi:, Yau^epoNe, din zshpai, „a binecuvânta”); sunt executanți de ritualuri în onoarea lui Bardoyts, ar putea găsi un hoț, întorcându-se către zeul cerului Okopirms și zeul pământului Pushkaits etc V V Ivanov, V N Toporov VAIZHGANTAS (Vaig^apiaz), în mitologia lituaniană, zeitatea inului Lustrui autor al secolului al XVII-lea Jan Lassitzky informează despre ritul lituanian sike (lituanieni, zіke, „tort”); cel mai inalt o fată cu un șorț umplut cu prăjituri în mâna stângă și cu frunze de in și tei în dreapta, stă pe un scaun și se întoarce spre V cu o vrajă: „V , doamne, crește-mi un in lung, ca mine; Nu lasa-ma sa merg gol!" Surse târzii indică faptul că un cocoș a fost sacrificat lui V al -lea jumătate a secolului al XVIII-lea scriitorul Gu a cântat printre zeitățile letone numite Veizgants (M/eіg^anіz) - zeu logodit, mai ales miresele; speranțe de bunăstare erau asociate cu el Se pare că includerea lui V - Veizgants printre zeii letoni - rodul mitologiei „cabinetului”: o parte din caracteristicile sale se explică prin etimologia falsă a numelui V , populară în izvoarele vechi (lituaniană, haiziz, „fruct”, „fruct”, vaiza, „rodnicie”, „reproducere” și japuii, „pasc”) Mai degrabă, însă, numele V este asociat cu litas, ҵугіі, „a țese” V I , V T VAIROCHANA (Skt vaigosapa, „strălucitor”), în mitologia budistă a Mahayana și Vajrayana, unul dintre buddha Cultul lui V a apărut, se pare, la mijlocul mileniului I d Hr e În Sutra Gandavyuha, este descris V strălucind ca soarele, a cărui lumină pătrunde în toate colțurile din spațiul infinit ÎN „Mahavairochana-sutra” (secolul al VII-lea) V ocupă primul loc între buddha În Vajrayana, V este unul dintre cele cinci așa-numite dhyani-buddha sau tathagat, capul familiei vajra (vezi Buddha) În mandala Dhyani-Buddhas, V este fie în în centru, sau în Est, el este de culoare albă și ține în mână chakra dharma („roata învățării”) Prajna lui (omologul feminin) este Vaj-radhateshvari și din el emană bodhisattva Samantabhadra Manifestarea pământească a lui V este considerată fostul Buddha Krakuchkhan-du Cultul lui V este foarte popular în China și în Japonia, unde V este considerat și un adi-buddha L M VAITARANI (ind antic Vaiigapi, „cară”, „transport”), în mitologia hindusă, un râu, curgând în regatul zeului morții Yama sau, conform altor descrieri, separând lumea celor vii și lumea morții (cf Styx grecesc) Puranele îl descriu ca un curent turbulent și fetid, plin de sânge, oase, păr și diferite spirite rele O persoană o poate depăși doar ținându-se de coada vacii, pe care el a dat viață brahmanului Scăldatul în V este unul dintre chinurile pentru păcătoși din tărâmul Yama "Mahabharata" (I , ) identifică acest râu cu Gangele subteran: „ Ajungând (în zona) strămoșilor, Gangele devine V , de netrecut pentru păcătoși Cu toate acestea, Mahabharata numește un alt râu, sacru, după numit după V , curgând în țara Kalinga (acum râul V pe teritoriu L~ A WAISHUN | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = | = | = | = | = | = | = | = | = > = | = > = | = > = | = | = > = | = > = | = >= rii din Orissa modernă) Potrivit Ma-habharata, scăldat în acest râu purifică oamenii de păcate Poate că cele două V sunt încarnări diferite ale aceleiași imagini mitologice S S VAYSHUN, Shinun Vaishun, în mitologia Kachinilor din Birmania (grupul tibeto-birman), una dintre cele mai înalte creaturi În imaginea lui există trăsături ale creatorului lumii, dar el este venerat ca un spirit - gardianul zonei, o zeitate pământ, caz în care se numește Kanat V este considerat un spirit care a existat chiar înainte de crearea lumii Restul spiritelor (Chiton - spiritul pădurii, Mushang - spiritul raiului, Mbon - spiritul vântului, Vaun - spiritul fermierului, Yang - spiritul soarelui, Shitta - spiritul lunii) - urmașii lui Într-o versiune a mitului, V și soția sa Chanum s-a născut fiul lui Ngaun-wa Magam, care și-a făcut un ciocan și cu ajutorul lui a dat pământului toată frumusețea lui, a făcut-o locuibilă pentru oameni După aceea, fiul lui V a rămas în muntele sacru Mayaushingrapum I Ch Vayu (Avest ), în mitologia iraniană, zeitatea vântului Ideea lui V datează din epoca indo- Comunitatea iraniană (cf altele-Ind Vayu) În „Tânărul Avesta” V este dedicat imnului („Yasht” XV) multe ori menţionate în alte secţiuni ale Avestei și, poate, odată în Gathas ( , ), unde V este descris ca un personaj negativ Ar putea fi o consecință a ambivalenței inițiale a lui V : a avut două întrupări – bune și rele V redă ajutor eroilor iranieni și îi refuză lui Azhi-Dahak V - o divinitate formidabilă, un intermediar între cerul și pământul, binele și răul Pentru multe triburi iraniene, el a fost patronul clasei militare; „Avesta” îl atrage ca pe un războinic puternic V zboară sus pe cer și se află într-o legătură specială cu fluxul timp („Videv-dat” , ) El este mai înalt decât toate ființele create (Yasna : ) Conform Yasna din șapte capitole ( , ), a fost creat chiar de Mazda (Ahura Mazda), deși ideile despre V sunt incomparabil mai vechi decât miturile despre zeitatea supremă zoroastriană Pe de altă parte, au fost înaintate ipoteze despre modelare opuse din punct de vedere dualist Personajele zoroastriene, de exemplu Spenta Mainyu și Ang-ro Mainyu - „duh sfânt” și „duh rău” - pe modelul lui V Binele V și răul V sunt menționate în literatura pahlaviană tradiția arhaică opoziție a răului, vântul de nord la dimineața, vântul de primăvară se păstrează în clasicul iranian poezie (în farsi) L A L elekov WAKAN, wakonda, wakan tanka (traducere posibilă: „marele secret”), în mitologia indienilor Sioux forță dătătoare de viață mistică inerentă obiectelor de natură animată și neînsuflețită; ea poate fi pierdut și câștigat V dă echivalență, echivalență tuturor obiectelor, adică deoarece sunt V şi dau naştere formelor sale V este de asemenea cuprinsă ca cele patru direcţii cardinale Încarnează V în ierarhia mai multor clase de spirite Sub influența creștinismului V a început să fie personificat Personificat sub forma a patru zeități: Yinyan ("piatră"), Maka ("pământ"), Scan ("cer"), Vi ("Soare") Termenul „V” folosit uneori în sensul de „mare spirit” A V WAKINYAN („aripite”), în mitologia indienilor Sioux, spirite care personifică focul, tunetul și fulgerul Pentru V se caracterizează printr-o legătură asociativă cu piatra, roșu și estul V aduce cu ei furtuni şi furtunile Potrivit miturilor, o pasăre de tunet este asociată cu ei - Vokeon, un nor de tunete personificat, patrona războinicilor, care este în dușmănie constantă cu Winktehi - spiritul (spiritele) apei A B WAKO-NANA, în epopeea Nart a circasienilor, un văzător înțelept venerat de Narts Ea a prezis fapte Batraz L-a crescut într-o peșteră secretă, pregătindu-l pentru răzbunare pentru tatăl său ucis Himish Când ucigașii a cerut de la V -n pentru a-l ucide pe Batraz, ea a aruncat copilul ciobanilor Nart, care salvat La sfatul lui V -n Batraz a dobândit un cal fidel, o armură și l-a distrus în luptă pe ucigașul tatălui său MM Bacchus (greacă Vakhkhod), Bacchus (lat Vas-syiz), unul dintre numele lui Dionysus VALA (ind antic Vaia, lit , „îmbrățișând”, „ascunzându-se”), în mitologia vedă, nume de demon, ascunderea vacilor furate de Pani în peșteră și numele peșterii în sine V este menționat în Rig Veda de de ori Principalul mit despre V : Pani răpește vacile și le ascunde într-o peșteră Indra trimite în căutare divinul câine Sarama, care a urmărit vacile După ce Pani refuză să le returneze, Indra și Brihaspati, conduși de cei șapte înțelepți Angiras, distrug peștera și eliberează vacile Întuneric dispare, apare zeița zorilor Ushas V scoate un urlet, dar Indra îl lovește Acest mit interpretate în moduri diferite: vedeau în ea imaginea libațiilor de sacrificiu (vaci cu lapte) sau simbol cosmogonic al zorilor dimineții, lumina împrăștiind întunericul nopții (razele de vacă) Uneori V - fratele lui Vritra; este posibil ca numele lor să fie legate între ele, precum și cu numele altor mitologice personaje (cf slav Veles, Volos, lituanian Velnyas, leton Vele etc ) B T măgarul lui Valaam pictura Rembrandt Paris, Muzeul Cognacului VALAAM, Bileam (dr -Ebr Вііеат), în legendele evreiești, magician și profet străin Fiul lui Beor (Beorah), un nativ al unui ținut „păgân” de la est de Palestina sau Mesopotamia (Deut : ), sau Madian (cf Numeri : ; Iosua : - ), sau Edom Conform povestirii biblice (Numeri - ), Balac, regele Moa-va, l-a invitat pe V în condiții onorabile, pentru ca el să rostească ritualul-magia un blestem împotriva poporului lui Israel, care tocmai venise din Egipt (și era un pericol pentru moabiți) Dumnezeu (Iahve), însă, i-a interzis lui V să pronunțe acest blestem Din partea lui Balak a urmat noi invitaţii şi mai onorabile şi şovăiatul V porni la drum Pe drum măgarul V a văzut un înger amenințător, invizibil pentru V , blocându-i calea de trei ori și s-a încăpățânat, apoi a găsit pentru o clipă puterea vorbirii pentru a avertiza despre voia lui Dumnezeu (motivul măgarului Valaam care a vorbit este purtat trăsături distincte ale reprezentărilor mitologice-animale-mistice antice) La sosire, V se ridică la muntele sacru („înălțimile lui Baal”), de unde poate vedea o parte din tabăra israeliană, după jertfă, se retrage deosebit de sus, iar apoi rostește într-un extaz profetic Balaam și un înger blocându-i drumul Fresca secolul al IV-lea Roma, catacombă de pe Via Latina nu un blestem, ci o binecuvântare Va-lak ordonă să repete ceremonia de încă două ori, alegând pentru ea locuri diferite, dar binecuvântări V pentru a doua și a treia oară (motiv folcloric de trei ori) devin din ce în ce mai expresivi Balak îl alungă pe V , care în încheiere profețiește: „Văd el, dar nu este încă; Îl văd, dar nu aproape O stea se ridică din Iacov și un sceptru se ridică din Israel și lovește prinți ai Moabului” (Numeri : ) (ulterior, exegeza evreiască și creștină a fost atribuită cel mai adesea aceasta este o profeție la împărăția lui Mesia, respectiv Iisus Hristos) În alte texte biblice, V apare ca un magician rău care a încercat să-i seducă pe israeliți și în cele din urmă în cele din urmă uciși de ei (Iosua : , Numeri : , etc ) Legendele de mai târziu ale iudaismului preiau și dezvolta acest motiv Însuși numele V este interpretat în maniera așa-zisului etimologia populară ca „fără- popor”, „distrugător de popor” sau „devorator de popor” (tratat talmudic „Sanhedrin” a și etc ) V este înfățișat ca cel mai mare dintre cei șapte profeți dați neamurilor (împreună cu tatăl său Beor și de asemenea, Iov și cei patru prieteni ai săi), dar pentru depravarea și voința lui rea, spiritul profeției a fost luat de la el si cu el din neamuri in general El a fost inspiratorul tuturor duşmanilor lui Israel: în Egipt a filat sfat pentru faraon să ucidă bebelușii evrei de sex masculin (tratamentul talmudic „Sotah” a; Sinedriul a), după ieșirea lui Israel din Egipt, i-a îndemnat pe amaleciți să atace; se excesul de binecuvântări forțate a fost rău intenționat Până la sfârșitul vieții, nu mai era profet și s-a transformat într-un schilod, șchiop într-un picior și strâmb într-un ochi și un magician obișnuit El a fost cel care i-a sfătuit pe madianiți să-i implice pe israeliți în „curvia” cu fecioarele păgâne, ceea ce a dus la mânia lui Yahweh și la ciumă în tabăra israeliană (Sanhedrin a; cf Hristos reflectarea acestei tradiţii în Apoc , ) Înainte de moartea sa, a căutat salvarea prin levitație magică, dar a fost învins pronunţând numele lui Iahve (cf legenda creştină a lui Simon magicianul) Pentru creștinismul timpuriu, V este un prototip profet mincinos și profesor mincinos, care, de dragul mândriei și interesului propriu, corupă mințile studenților fără experiență ( Petru , - ) S S Averintsev VALAKHILYA (Ind antic vaiakyiiua), în mitologia indiană veche, piticii înțelepți (numărul lor, ca de obicei - ); au fost clasificați ca unul dintre grupurile de zeități inferioare și uneori incluse în clasă siddhas Rigveda spune că V a apărut din părul lui Prajapati; imnuri sunt asociate cu numele lor, care se crede că au fost interpolate în cartea a opta a Rig Veda într-o etapă ulterioară a acesteia adaos (VIII - ) În Puranas, tatăl lui V este Kratu, marele rishi și al șaselea fiu al lui Brahma Conform legendei lui Vishnu Purana, care etimologizează numele V , cândva un păr (vechiul indian vaia) din vintre Kratu a căzut într-o crăpătură a pământului uscat (Old Ind kyia) și în curând a apărut un roi de albine din această crăpătură creaturi neobișnuite - V , de dimensiunea unui mare fiecare deget V sunt capabili să zboare mai repede decât păsările; conform unor mituri, ei trăiesc în Himalaya, altora, la soare, unde se hranesc cu razele soarelui si sunt paznicii carului solar ÎN venerat pentru puritatea și virtutea lor; se crede că batjocorirea lor nu rămâne nepedepsită chiar și pentru zei: Mahabharata spune că, jignit de Indra, V s-a dedat la o austeritate severă, în urma căreia s-a născut duşmanul lui Indra, regele păsărilor Ga-ruda ( ) P G VALI (vechiul-Isl Vaii), în mitologia scandinavă, fiul lui Odin și al lui Rind (fiul vitreg Frigg); copil răzbunător, care, la vârsta de o zi, s-a răzbunat pe Hod pentru uciderea lui Baldur După moartea lumii și a zeilor (cf Ragnarok) V , împreună cu alți reprezentanți ai „generației tinere” a zeilor, vor trăi într-un mod actualizat lumea MÂNCA BALTHASAR (greacă BaKhtshshr, ebr jeizaz-zag ca o transmitere a lui Vavil Leizag-izig, „fie ca Bel să-l protejeze pe rege”), în Legende evreiești și creștine: ) ultimul rege babilonian Conform legendei reflectate atât în Biblie, cât și în autorii greci antici (Herodot, Xenofon), în noaptea cuceririi Babilonului de către perși a aranjat o sărbătoare („sărbătoarea lui Baltasar”) La înălțimea sărbătorii, unde vase prețioase serveau drept boluri de masă, capturat în templul din Ierusalim, iar zeii babilonieni au fost glorificați, o mână misterioasă înscrisă pe zid cuvinte de neînțeles Înțelepții babilonieni nu au reușit să le citească și să le interpreteze Numai sunat la sfatul reginei, înțeleptul evreu Daniel a citit inscripția pe care scria: „MENE, MENE, TEKEL, UPARSIN”, a explicat sensul acestor cuvinte și le-a dat o interpretare, prevestind moartea lui V și secțiunea regatul babilonian dintre perși și medii; prezicerea s-a adeverit (Dan ) V - istoric persoană, fiu și co-conducător al ultimului el, regele neobabilonian Nabonid (fiul lui Nebucadnețar), care a fost ucis la scurt timp după intrarea perșilor în Babilonia; nu purta titlul de rege, deși avea de fapt puterile lui; ) Numele babilonian, dat lui Daniel în robia babiloniană Vezi Daniel; ) numele unuia dintre cei trei Magi S A Istoria lui V , conducătorul babilonian (în special complotul sărbătorii lui Belşaţar) se reflectă în literatură: în secolul al XVI-lea - G Sachs („Comedia despre Daniel”) și I Murer („Comedia despre asediul Babilonului”), în secolul al XVII-lea - la Calderon („Babilonul mistic și autentic”), de A Moreto (piesa „Sărbătoarea lui V”), în drama iezuită, mai târziu - la I V Goethe (dramă pentru tineret „V ”, arsă de autor), J Byron (poezii „Viziunea lui V ”, „Belshasar”), G Heine („V ”) Intriga a fost folosită în artele vizuale (Benozzo Gozzoli, M van Heem-skerk, J Tintoretto, X de Ribera, Rembrandt), în drama muzicală artă (oratoriu de G F Handel „V ”) VALKYRIES (singular - norvegiană veche vaikugia, litere, „alegetorul morților, ucis”), în scandinavă mitologie, fecioare războinice, subordonate lui Odin și participând la distribuirea victoriilor și morților în bătălii Războinicii curajoși (einheri-ev) care au căzut în luptă îi duc în Valhalla și îi servesc acolo - ei aduc băuturi, îngrijesc vase și boluri În „Discursurile lui Grimnir” („Bătrânul Edda”), o listă a lui V (repetată de „Tânăra Edda”); unele dintre numele lor sunt descifrate (Hild - „bătălie”, Herfjotur - „caderi ale armatei”, Hlokk - „zgomot de luptă”, Muncă - „putere”, Hristos - „uimitor”, Ceață - „ceață”), altele - Skeggjöld, Skögul, Gel (Geir), Geirahöd (Geyrelul), Randgrid, Radgrid, Reginleif - precis nu poate fi decriptat Ceresc V , împreună cu Norne, care determină soarta tuturor oamenilor de sub naștere, machiaj sărbătoarea lui Belşaţar pictura Rembrandt Londra, National Gallery Privegherea Valchiriei Pictură de Edward Robert Hughes ( - ) categoria zeităților feminine inferioare – dis În cântecele eroice ale Bătrânei Edda, V capătă trăsături femei bogate V apar ca eroi îndrăgiți ai lui Helga și Völund V Sigrdrivu, in tradiția ulterioară, identificată cu eroina complotului popular al germenilor, epopeea Nibelungilor - Brynhild, Odin se cufundă în somn și pedepsește (nu va mai participa la bătălii și va ieși căsătorită) pentru că ea nu i-a ascultat și într-un duel între regi nu i-a dat victoria lui Hjalm-Gunnar (căruia Odin i-a promis victoria), ci lui Agnar; este trezită de marele erou Sigurd („Bătrâna Edda”, „Discursuri Sigrdriva") În „Saga lui Njal” islandeză s-a păstrat „Cântecul valchiriilor” (sau „Cântecul lui Dör-rud”); Când celebru bătălia de la Clontarf ( ) între echipele irlandeze și vikingii scandinavi, doisprezece V , - spune saga - au țesut pânză din intestine umane și au cântat acest cântec de rău augur E M Meletinsky VALMIKI (ind antic Vaitiki, „furnică”), autorul legendar al vechiului indian poem epic Ramayana În tradiția indiană, V este numit „primul poet” (adikavi), iar el este creditat cu inventarea metrului poetic epic, sloka Potrivit uneia dintre legende, V în tinereţe a fost un tâlhar, dar a ispășit răul pe care îl făcuse prin asceză severă - mulți ani a stat nemișcat pe într-un loc, până când a fost acoperit din cap până în picioare cu un furnicar (de aici și numele) În „Ramayana” acționează ca unul dintre eroii săi El l-a adăpostit în schitul său pe Rama exilată Sita și-a crescut fiii Kusha și Lava P G NOAPTEA VALPURGIANĂ, în mitologia medievală germană, noaptea de aprilie până la mai (Sf Walpurgis, de unde și numele) este vremea clanului anual de vrăjitoare care se înghesuiau pe mături și furci pentru a Muntele Brocken și s-au adunat cu alte spirite rele în jurul lui Satan Au încercat să interfereze cu bunăstarea în cursul primăverii au trimis pagube oamenilor şi animalelor etc La sate în ajunul lui V n magic ceremonia de exorcizare a vrăjitoarelor: s-au aprins focuri de tabără (pe care vrăjitoarele erau uneori arse în efigii), oamenii se plimbau prin case cu făclii, sunau clopotele bisericii etc Se credea că ierburile din V n dobândi putere miraculoasă M Yu VALHALLA, valhalla, valhalla (vechiul norvegian haShoII, „camera celor uciși”), în mitologia scandinavă situat pe cer, aparținând lui Odin, locuința einheri-ev - războinici curajoși care au căzut în luptă, care sărbătoresc acolo, bea laptele nesecat de miere al caprei Heidrun și mănâncă nesecată carne a mistrețului Sehrimnir (este gătit în ceaunul Eldhrimnir de către bucătarul Andhrim- Valchiria Grupul sculptural al lui S Sinding Parc din Copenhaga nir) În loc de foc, V a fost luminat de săbii strălucitoare V ca o împărăție cerească pentru cei aleși, aparent, s-a diferențiat relativ târziu de lumea interlopă a morților (hel) În „Discursuri Grimnira” („Bătrâna Edda”) V este corelată cu Glyadsheim („locuința bucuriei”), iar în „Tânăra Edda” o locuință în care trăiește Odin și „toți oamenii vrednici și drepți” (influența creștină), numit Gimle („protecție împotriva focului”) sau Vingolf („locuința fericirii”) MÂNCA VAMALA, în mitologia Ganda, zeitatea lacului Vamala Conform mitului despre originea lacului, V a trăit împreună cu tatăl său Mushisi și fratele Vanema (vezi Muka-sa) pe una dintre insulele din lac Victoria Odată V s-a certat cu fratele său și a început să lupte cu el, dar nu l-a putut birui până când câinele lui V îl muşcă pe Vanem de picior Vanema furioasă a aruncat o mână de cenuşă în ochii lui V şi l-a orbit pentru o vreme V s-a supărat și a părăsit insula Pe drum, s-a așezat să se odihnească pe un deal, așezându-și o ostracă de apă apă Apa curgea afară, pârâul se repezi pe deal în vale și s-a format un lac, numit după V Pe pe malul lacului, unde, conform mitului, s-a stabilit V , a fost construit un templu în cinstea lui; V sacrificat al oamenilor E K VAMVRA, Wamala, un personaj mitologic al popoarelor vorbitoare de bantu din Mezhozero (care trăiește în Uganda și etc ) V , șeful panteonului zeilor, participă la crearea lumii, instruindu-i pe subalternii săi zeități anumite zone ale creației (cf Olorun) Irungu, zeitatea vânătorii, a fost creată din ordinul lui V munți, păduri și unele animale; Kazoba ("soarele") - soare, lună și lumină; Hangi - stele și firmament; Mugasha - apă, vânt, bananier; Rugaba - oameni și vite În jurul numelui lui V , multe legende mitologice ulterioare și legende despre originea instituţiilor sociale şi religioase În ele, V este un rege înzestrat cu puteri magice Potrivit unei versiuni a mitului, V a trăit în țara Bwera și a condus popoarele (Banya) Nkol, Karagwe și parte din ganda de sud; a dat vaci supușilor săi, a ajutat la plata răscumpărării căsătoriei Mulțumită abilități magice, V a provocat ploaia, a trimis copii la femei, a salvat vitele de boli etc Numele lui V este asociat cu apariția cultului lui Bachvezi - sufletele oamenilor nobili morți Conform mitului, Mugasha și Irungu, rătăcindu-și drumul, au ajuns în țara regelui Kintu, care le-a arătat ospitalitate Plecând din țară, Mugasha a luat cu el semințele tuturor plantelor utile Ulterior, împreună cu soția sa, el a început să cultive pământul V şi însoţitorii săi au primit de la Kintu vaci şi capre şi trei însoţitori – doi bărbați și o fată tânără, pe care V a trebuit să le trimită înapoi la sosire Întorcându-se acasă, V i-a ordonat lui Kitara să-și mulgă vaca și le-a dat oamenilor săi lapte să-l guste De atunci De atunci, oamenii au început să bea lapte de vaca și să facă unt din el V a avertizat că dacă Kitare moare, moare V instruit să păşească turma =іі=і[=іі=і[=іі=і[=іі=іі=іі=іі=і[=іі=і[=іі=і[=іі=іі=іі=іi=іі=іі=іі =іі=іі=іі=і[= WANG-MU SHIZHZHE fratelui său Liangombe (Riangombe) Dar V a uitat să-i trimită pe cei care îl însoțeau la Kinta Prin a lui mesagerul Rufu (moartea) Kintu a cerut să îi întoarcă nu numai oameni, ci tot ce i-a dat lui V Toth a refuzat să se conformeze acestei cereri Rufu a recurs la șmecherie și Kitare a dispărut Aflând acest lucru, V a decis să se sinucidă, iar curtenii nu l-au putut descuraja Regele a transferat totul din casa lui în mormânt și s-a repezit el însuşi acolo După moartea lui V a devenit domnul Bachvezi E S Kotlyar VAMPAL, în mitologia ingușilor și cecenilor, un monstru uriaș cu putere supranaturală; uneori V are mai multe capete V sunt şi bărbaţi şi femei În poveștile lui V - un caracter pozitiv, remarcat prin noblețe A M VAMPIR, în mitologia inferioară a popoarelor Europei, un mort care se ridică din mormânt noaptea sau apărând sub formă de liliac, sugând sânge de la oamenii adormiți, trimițând coșmaruri ÎN au devenit morți „necurați” - criminali, sinucideri, care au murit de o moarte prematură și care a murit din mușcăturile lui V Se credea că trupurile lor nu s-au descompus în morminte și a fost posibil să se oprească atrocitățile lor a fost prin introducerea unui țeapă de aspen în corpul lui V , decapitarea lui etc Usturoiul a servit și ca amulete împotriva lui V , fier de călcat, clopoțel etc În mitologia slavă - un ghoul M Yu VANAPAGANI („păgâni vechi”), în mitologia estonă, uriașii răi (uneori identificați cu diavolul creștin) V creează dealuri, rezervoare, împrăștie pietre-roci etc Trăiesc în peșteri, lacuri, în lumea interlopă Sunt angajați în meșteșuguri (fierari, cizmari etc ), arat, aranjează nunți, botezuri, invită uneori oamenii să viziteze și să le facă cadouri; Darurile lui V sunt cărbuni aprinși: dacă pui ei într-un șorț, cărbunii se transformă în aur În basmele estoniene, V se comportă ca un diavol prost: de exemplu, un pescar îl înspăimântă pe V târând lacul cu o plasă și, de dragul răscumpărării, târăște aurul într-o scurgere o pălărie pe care un pescar viclean o ține peste o gaură adâncă V concurează cu eroi epici - Kalevipoeg, Tyllo - în aruncarea cu pietre (vor distruge biserica cu o piatră etc ) Ei construiesc poduri gigantice peste lacuri și chiar mări (sufletul celui care trece peste un astfel de pod trebuie să mulțumească diavol) Dintr-un pumn de nisip, confiscat pentru construirea unui astfel de pod, V , fugind de eroul Tylla, au apărut, conform legendei populare, insulele Hari Laid din Marea Baltică VANGA, în mitologia Ganda, o zeitate, tatăl lui Mushisi Potrivit mitului, V locuia pe una dintre insulele din lac Victoria Într-o zi, soarele a căzut din cer și a fost întuneric complet, care a durat câteva zile, până când, la cererea regelui Juko V , a readus soarele la locul lui Oamenii apelau la V pentru boli și pentru diverse dezastre; era un templu WAN GON, erou al mitologiei coreene târzii Imaginea lui VG se bazează pe o figură istorică reală VG - un lider militar important ( - ), care provenea dintr-o familie feudală puternică În el l-a răsturnat pe Kunye și, devenind suveranul lui Tae-jo, a proclamat o nouă dinastie a lui Koryo (titlul subliniat continuitate cu vechiul Goguryeo) Pedigree-ul lui V G , plasat în „Kore sa” („Istoria Kore”, seria c ) și o serie de alte surse, - un exemplu tipic de mituri târzii despre fondatorii unui stat sau a unei noi dinastii Da, strămoș Hogyong se căsătorește cu zeița Muntelui Pyeongnasan (acum Kuryeongsan, „Muntele Nouă Dragoni” din provincia Hwanghae) pukto); stră-strănepotul său matern Chakchegon devine ginerele regelui dragon; naștere VG însuși este precedat de o predicție a binecunoscutului geomancer Toson din Silla În legendele despre V G și ale lui strămoși, multe sunt împrumutate din miturile antice înregistrate în Samguk Yusa: de exemplu, descrierea somnului nepotul lui Ho-gyong - Poyuk, în care a inundat întregul pământ cu urină; o legendă despre cum Chakchegon, mergând spre vest, a ajuns în palatul subacvatic al regelui dragon și, la cererea acestuia, a ucis vulpea bătrână; legenda arcașului Kotkhadzhi În toate poveștile despre strămoșii lui V G , cu siguranță se face un miracol cu ajutorul magilor, ghicitorilor, animalelor sacre și atributelor (un porc și un toiag de salcie, donați de rege dragoni la Chakchegon) De alte mituri ulterioare, legendele despre V G diferă prin abundența misticului elemente În plus, legendele toponimice par să fie înșirate una peste alta, comună în vecinătatea fostei capitale a Coreei — Kaesona L R Kontsevici VANI (alte japoneze, „crocodil”), în mitologia japoneză, un animal magic Aspectul său este neclar A lui interpretat nu numai ca un crocodil, ci și ca un șarpe de mare și un rechin V se găsește în mitul lui Ho-ori, în multe legende; în „Harimafudo-ki” există o poveste despre zeitatea mării V , care în fiecare an apare din mare, însoțit de mulți pești, iar aspectul său este nefericit pentru oameni, și carnea acestor pești este otrăvitoare E P WANG LING-GUAN („minunatul oficial Wang”), un alt nume este Wang Shu Ho-fu tian-jiang („ceresc Comandantul Consiliului de Foc Wang Shu"), în mitologia taoistă chineză, unul dintre cei de comandanți cerești (tianjiang), gardianul palatului suveranului ceresc de jad Yu-di, precum și gardianul ușilor templelor Statuile lui V L -g plasat la porțile exterioare ale templelor taoiste (uneori budiste), el este înfățișat roșu, cu trei ochi, cu un bici sau un băț noduros în mână pentru a alunga spiritele rele Pe haină statuia este schimbată la fiecare trei luni și la fiecare trei ani ceva din rochia lui este ars și înlocuit cu una nouă, bogat decorat; o dată la zece ani, toate hainele sunt arse în întregime Acest obicei era mai ales răspândită în secolele XV-XVII Jertfele în cinstea lui se făceau în prima zi a noului an, în ziua aceea solstițiul de iarnă, precum și într-o sărbătoare specială în cinstea lui V și a profesorului său, neprihănitul taoist Sa Shou-jian Începutul cultului oficial al lui V L -g este asociat cu instituirea cultului Sa in secolul al XV-lea, conform într-o altă versiune, un taoist i-a raportat împăratului Yong-le (a domnit între și ) că a adoptat magia magică arta de la V , iar suveranul a ordonat construirea unui templu la Beijing B R WAN-MU SHIZHZHE („mesageri ai mamei stăpâne”), în mitologia chineză veche, slujitorul lui Si-wang- mu („stăpânele Occidentului”) În cele mai arhaice texte antice ("Shan hai jing" - "Cartea Munților și mări”) sunt trei păsări albastre (opțiune de traducere: verde) (tsinnyao), care aduc hrană gazdei ÎN etape texte ulterioare - acestea sunt creaturi cu corp de pasăre, dar fețe umane În poveștile de la începutul erei noastre, acestea sunt deja frumoase fecioare cu nume proprii Cel mai faimos dintre ei Wang Zi-teng, care i-a transmis ordine lui Xi-wang-mu, care a călătorit la arborele sorilor Fusanu, la insulele nemuritorilor, și, de asemenea, spre capitala întunericului (Xuandu) Wang Zi-teng era faimos pentru cânta la instrumente cu coarde, Dong Shuangcheng este cunoscut pentru cântarea la orgă - sheng, Shi Gongzi - un gong de metal B R Trei păsări albastre aduc hrană lui Si-wang-mu, care stă la Muntele Sheushan („muntele șamanului șarpelui”) Gravură în lemn Ilustrații pentru Cartea Munților și Mărilor Leningrad, Biblioteca M E Saltykov-Șcedrin E K Wanff Bronz BINE î Hr e Londra, British Museum VANF (VaigYi), în mitologia etrusca, un demon feminin al lumii interlope, personificarea morții Pe oglinzi, fresce V adesea înfăţişate cu Harun Atributele permanente ale lui V : sul, torță, sabie, șerpi, brațe de înfășurare, cheie Uneori identificat cu grecul furiile A N WAN HAI ("prințul Hai", "conducătorul Hai"), în mitologia chineză veche, eroul este un legendar conducător al triburilor indiene Numele său se găsește în inscripțiile antice de pe oasele oracolului În „Shan” hai jing” („Cartea Munților și Mărilor”), se spune că V X strângea câte o pasăre în fiecare mână După cum s-a sugerat Cercetătorul chinez Hu Hou-xuan, hieroglifa hai, care este folosită pentru a scrie numele eroului, înseamnă „mână, ținând o pasăre Pasărea de aici, aparent, este un semn totemic, deoarece totemul poporului Yin era o pasăre Conform reconstrucției lui Yuan Ke, W X , împreună cu fratele său Wang Heng, au crescut vaci și oi și s-au dus la la nord spre țara Yui Zeul râului Galben - He-bo i-a ajutat să treacă râul cu turmele lor V X cu fratele au stat la domnitorul local Mian-cheng, unde au mâncat delicios și s-au distrat cu soția bătrânului Mian-cheng Ulterior, V X a fost spart până la moarte de un tânăr războinic, iar Wang Heng a fost expulzat din țara Yui B R WANGZI QIAO („prințul Qiao”), Wangzi Jin, nemuritor în mitologia chineză antică In nucleu imaginea lui V Ts se află o legendă despre prințul legendar, fiul cel mare al regelui dinastiei Chou Ling-wang ( V î Hr e ) Potrivit legendei, V Ts a studiat arta magiei timp de (sau ) de ani sub taoistul Futsyu-gong Într-o zi le-a povestit părinților săi despre ceea ce li s-ar părea în a -a zi a lunii a -a (ziua în care stelele Păstorului și țesători), iar în acea zi a zburat peste ei pe o macara albă V Ts a fost renumit pentru arta transformării Dorind să verifice dacă elevul său Cui Wen-tzu înțelege magia, V Ts s-a transformat într-o cicadară albă și, luând pahar cu o poţiune, ia oferit lui Tsuyu Cui s-a speriat, a apucat o suliță și a lovit cicada Dar pe loc cicada s-a dovedit a fi un pantof L-a acoperit cu un coș, iar pantoful s-a transformat într-o pasăre mare Cui a ridicat coș și pasărea a zburat De o altă versiune dată de comentatorul c Wang Yi, după moarte, cadavrul lui V Ts a fost acoperit cu un coș și el transformat în pasăre În cântecele populare din epoca Han (secolul al III-lea î Hr - secolul al III-lea d Hr ), V Ts este înfățișat zburând pe cerb alb Conform celor mai comune versiuni, el a zburat spre cer pe o macara albă, devenind nemuritor B L Riftin Wang Shu, în mitologia antică chineză, care conduce luna Numele lui V Sh este menționat într-o serie de vechi monumente: în poezia lui Qu Yuan (sec IV î Hr ), în odele lui Yang Xu on (sec I î Hr ) și scrieri istorice Se poate presupune că imaginea lui V Sh a fost creată prin analogie cu carul soarelui Xi-he niste comentatorii antici au identificat în general V Sh cu luna B R VANS (antic-Isl vapig), în mitologia scandinavă, un grup de zei ai fertilităţii Ele sunt atribuite relaţiile incestuoase între fraţi şi surori (cf motive similare în Marea Mediterană mituri și ritualuri agrare, legături genetice cu care nu sunt excluse), vrăjitorie (așa-numita seidr) și dar profetic Printre V se numără în principal Njord și copiii săi, Freyr și Freya Reședința V este desemnat de Snorri Sturluson în „Tânărul Edda” ca Vanaheim, dar în altă parte el numește și locuința lui Freyr Alfheim, care mărturisește amestecul lui V cu elfii V opus celuilalt, unui grup mult mai mare de zei, aesirul din mitul primului război, care este povestit în „Divinarea Völvei” („Edda bătrână”), în „Edda mai tânără”, „Saga Ynglingilor”, în „Faptele danezilor” Gramatica Saxona Acesta este un mit etiologic (explicativ) despre apariția primului război, care a pus capăt „epocii de aur”, înainte de a nu familiariza cu vrăjmășia și cearta Motivul războiului a servit ca sosire de la V la așii vrăjitoarei malefice Heid (a fost numită și Gullveig, care, se pare, înseamnă „puterea aurului”) Ases a bătut-o cu sulițe și a ars-o de trei ori, dar a renăscut din nou război a început șeful așilor Odin, aruncând o suliță către trupele lui V , dar V a început să înainteze, amenințăndu-l pe Asgard, satul ceresc al Asilor Războiul s-a încheiat cu pace și un schimb de ostatici (așii au luat dubele din Njord, Freyr, precum și Kvasir și Vanirs - așii lui Hoenir și Mimir) În mențiunea „Tânăra Edda” a primei războiul servește drept introducere în istoria extragerii mierii poeziei Cercetătorii sugerează că în mitul lui războiul dintre V și Ases s-a reflectat în lupta cultelor triburilor locale și străine (posibil indo- cuceritori germani cu purtători ai culturii agricole matriarhale megalitice), or diverse grupuri sociale ale societății germane antice O încercare interesantă, dar nu convingătoare, a lui R Höckert să interpreteze războiul așilor și V ca un război pentru mierea sacră, întruchipând un anumit principiul vieții cosmice V - păstrătorii de miere sunt asociați cu Heimdall; Gullveig (cuvântul este el descifrează ca o băutură cu miere) Höckert se identifică cu völva (văzătorul), în numele despre care se vorbeşte în Divinaţia Völvei Paralel cu războiul de ași și V în alte mitologii indo-europene - mituri despre războaiele asuras și zeii mitologiei indiene antice ȘI Dumézil crede că în mitul indo-european, zeii reprezentând puterea religioasă și fertilitatea, iniţial împărţită şi că în ciocnirile dintre ei principalul nu este războiul în sine, ci tratat de pace Într-adevăr, ca urmare a războiului de ași și V , are loc, parcă, o consolidare comunități de zei (așii asimilează V ) Dar, pe de altă parte, în mitologia scandinavă, mitul primului războiul ca prima ceartă după „epoca de aur” anticipează în esență (mai ales în „Divinația völva"), o temă eshatologică atât de caracteristică mitologiei scandinave (moartea unui tânăr zeul din aesir Balder, moartea tragică a zeilor și a lumii întregi - vezi Ragnarok) Nu este complet clar care măsura și în ce sens acest complot reflectă conștientizarea puterii distructive a aurului De asemenea, este neclar Arderea triplă a lui Gullveig reflectă un act ritual (sau este o alegorie? prelucrarea metalurgică a aurului ca distrugerea acestuia) E M Meletinsky VARA (limba avestană), în mitologia iraniană, un refugiu, un sălaș al drepților În cel de-al doilea capitol din „Videvdata” V este descris ca un gard pătrat cu o latură „alergata de cai”, ridicat de eroul cultural Yima conform prescripției lui Ahu-ramazda în țara Aryan Vej, casa ancestrală mitică a poporului iranian În această structură, toate ființele vii, oamenii și animalele, au fost salvați de iarna monstruoasă trimisă de Dumnezeu și de potopul general motiv pătrat gard, în interiorul căruia este ordonată lumea, opus forțelor haosului și morții, poate fi urmărită în unele tradiții indo-europene (Kosha Sciaria-la în mitologia romană etc ; cf temple dreptunghiulare în tradițiile iraniene, slave, grecești antice și alte tradiții) in mod deosebit o imagine apropiată de V este „locuința lui Yama” pătrată din Rigveda ( , , - ): aceasta este și locuința fericiților, centrul nemuririi, dar nu pe pământ, ci în viața de apoi Textele târzii Pahlavi diferă localizări ale lui V , plasându-l mai întâi în cer, apoi sub pământ, adică în lumea cealaltă, mai degrabă în spiritul „Rigve- dy”, mai degrabă decât „Avesta” LL WARAFU, Varifu Tsvitil), în mitologia yemenită, o zeitate venerată în statul Kataban; probabil zeul irigațiilor, al hotarelor și al semnelor de hotar (cf termen); exact funcțiile sale și semnificația numelui nedefinit Uneori V este numit Mandakh V era asociat cu Amm: el era numit uneori „oracolul Amma"; templul comun al lui V şi Amma este cunoscut Templul V a existat și în orașul Zu-Gaylam niste cercetătorii îl consideră pe V o zeitate astrală asociată cu soarele sau cu luna A G L VARVARA (greacă Varvara, „străin”), eroina legendei hagiografice creștine, plină de motive mitologice Poate că a fost un creștin executat în Egipt în timpul represiunii împotriva creștinilor de la începutul secolului al IV-lea Conform =< | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =' | =d= VARNA ~ legenda, s-a născut în orașul egiptean Heliopolis (bogat în tradiții mistice și joc un rol important în literatura apocrifă iudeo-creștină, de exemplu în legenda lui Aseneth, soție Iosif); singura fiică a bogatului păgân Dioscor Puterea tatălui, frumusețea, dragostea ei, pe care o evocă în toți tinerii aristocrați ai Egiptului și fervoarea hotărârii caste de a observa virginitatea lui – toate acestea sunt descrise într-o hiperbolă fabuloasă Pentru a-l proteja pe V de hărțuire admiratori, tatăl ei îi construiește un turn înalt (motivul folcloric al unei fecioare pe un turn, care apare în legenda lui Aseneth, în legenda gnostică a Elenei, însoțitorul lui Simon Magul etc ) În lipsa unui tată constructorii trebuie să spargă două ferestre în perete; dar V , care a devenit creștin în secret, le spune să lovească trei ferestre, ca o mărturisire a credinței în Treime, și răstoarnă idolii păgâni instalați în turn de părinte zeilor Întorcându-se și aflând despre aceste evenimente, tatăl o denunță pe fiică prefectului Egiptului, care o dezvăluie B la tortură severă (sfarcurile îi sunt tăiate cu un tăietor de pantofi etc ) În închisoare, V primeşte consolare şi întărire de la Iisus Hristos care i s-a arătat și sacramentul care i-a fost dat în mod miraculos (deci, în ortodoxă și mai ales în credințele catolice, V acționează ca un sfânt, în împrejurări grele salvând creștin din pericolul de a muri fără împărtășire) Sub tortură, sfântul cântă psalmi, parcă nu simți durere În cele din urmă, Dioscorul înfuriat îi taie capul fiicei sale cu propria sa mână, dar imediat incinerat de fulger Variante ale aceluiași complot sunt recunoscute în legendele despre alte fecioare, locuind pe turn răsturnând idolii și suferind martiriul - Sf Irene și St Christina motive Viețile lui V sunt folosite în poemul „Sfânta Barbara” a scriitorului englez G K Chesterton S S Averintsev VARMA-AVA (boț, varma, „vânt”; ava, „mamă”, „femeie”), în spiritul mitologiei mordoviane, gazdă vânt Locuiește în aer, poate trimite ploaie fertilă, dar, de asemenea, ventila focul împreună cu spiritul focului avoy, arunca jos pâinea coaptă etc V -a considerat purtător de boală Corespunzător V -a caracter masculin - varma-atya (botn, atya, „bătrân”, „bărbat”); Mari au spiritul vântului - mardezh-ava (Mar mardezh, „vânt”) VARNA (vechiul Ind vagpa, „culoare”, „aspect”, „aspect”, „gen”, „calitate”, „demnitate”, „rang oameni”), o instituție socială legată de structura de clasă a societății indiene antice și adânc înrădăcinată în mitologia indiană veche Pentru prima dată patru V (fără folosirea cuvântului „V ”) sunt menționate în „Purusha-sukta” din „Rig Veda”, care descrie originea lui V din părți ale corpului primul om Purusha: „Când Purusha a fost dezmembrat , gura lui a devenit un brahman, mâinile lui au devenit un rajanya [kshatriya], coapsele lui sunt un vaishya, din picioarele lui s-a născut o sudra” (RV X ) Monumente de mai târziu repetă atât ideea celor patru V cât și motivul originii lor din vreun demiurg sau cultural erou, strămoșul tradiției, în timp ce cuvântul „V ” însuși este folosit În brahmanul târziu În literatură, V provine de la zeul creator Brahma, uneori din părți ale corpului lui Vishnu (de obicei în încarnare Krishna) ocazional de la Shiva Una dintre cele mai faimoase versiuni ale complotului de transformare mitologică caracterul divin sau primul om în elemente ale structurii sociale (în acest caz, în V ) este cuprinsă în „Legile lui Manu” (unde structura varno-vaya a societății și-a primit codificarea): „Și de dragul prosperitatea lumilor, el [Brahma] a creat din gura, mâinile, coapsele și picioarele sale ale unui brahmana, un kshatriya, un vaishya și sudra" (I ); „Și pentru păstrarea întregului univers, el, strălucitor, pentru cei născuți din gură, mâini, șolduri și picioarele stabilesc ocupatii speciale Studiu, studiu [al Vede], sacrificiu pentru sine și jertfă pentru alții, dând și primind [pomană] pe care a stabilit pentru brahmani Securitate subiecte, distribuire [pomană], sacrificiu, studiul [vedelor] și neaderarea la cele lumești plăcerile pe care le-a indicat pentru kshatriya Pășterea animalelor, precum și distribuirea [pomană], jertfa, studiul [Vede], comerț, cămătă și agricultură - pentru vaishyas Dar Vladyka a subliniat o singură ocupație pentru sudra — slujind aceste varne cu smerenie” ( - , cf X ) În același monument, o altă versiune a originii lui V - de la marii rishi, fiii lui Manu și nepoții lui Brahma: din Kavi (Bhrigu) - Brahmani, din Angiras - Kshatriyas, din Pulastya - Vaishyas, din Vasistha - Shudras (III ), cf De asemenea „Brahmanii, Kshatriyas și alți Varna provin din Manu, prin urmare sunt Manavi” (Mbh I , ) Secvența de apariție a lui V este cunoscută și într-o serie de variante Principalul implică apariția treptată a lui V și a statului când toți oamenii erau virtuoși și, prin urmare, brahmani (conform uneia dintre opțiuni, mai târziu brahmanii roșii au devenit kshatriyas, galbeni - vaishyas, cele negre, „și-au pierdut puritatea” - sudre; Mbh XII , ) Pentru unele secundare surse, de ex Jainismul, mai întâi au venit Kshatriyas, apoi Vaishyas și în cele din urmă brahmanii și Shudras Versiunea filozofată a Upanishad-urilor oferă conceptul de dezvoltare, conform căruia de la Brahman ca ipostaza divină a fost creată de Kshatra, ipostaza militarului V (adică zeii - kshatriyas: Indra, Varuna, Soma etc ), apoi Vish, ipostaza vaishyas (adică vasus, rudras etc ) și, în sfârșit, V sudra (Brhad -up I , - ) O astfel de corelare a funcțiilor sociale (magico-legale, sacerdotale, militare, industriale), dat în formă ipostatică, zeitățile unei anumite funcții și, în cele din urmă, V este în principiu foarte arhaic și confirmă unele prevederi ale teoriei a trei funcţii sociale a lui J Dumezil În acest caz paralelismul şi izomorfismul V uman şi clasele divine este important: la baza ambelor există un anumit tipar comun, caracterizat printr-o structură în patru termeni a ierarhicului dispozitive și un raport special de elemente ( + ) Shudra sunt singurele V , lipsite de funcţii sociale recunoscute în societatea indo-ariană ca onorabile şi utile Primii trei V au fost considerați ca aparținând „născuților de două ori” (pentru că au trecut prin inițiere, considera- În stânga este Sfânta Barbara Desen de J van Eyck Anvers, Muzeul Regal de Arte Frumoase În dreapta este Sfânta Barbara Pictură de R Kampen Madrid, Prado ca a doua naștere), și sudrele - „un-născut”, lipsit de inițiere (în „Legile lui Manu” III se numesc chiar „fără naștere”) O astfel de structură cu patru membri, care coincide cu celelalte imagini ale sale și încarnări (patru timpuri ale vieții, patru yuga - secole mari, scheme ale orașului, templu, tetradă a zeilor și etc ) se corelează cu ambele structuri ale schemei arborelui lumii, exprimată în număr - orizontală (numărul patru) și verticală (trei) Simbolismul culorilor lui V (Brahmani - alb, kshatriyas - roșu, vaishyas - galben, sudras - negru) are, de asemenea, adesea corespondența în distribuția culorilor care caracterizează schema arborelui lumii Acest simbolism de culoare într-o serie de texte (Mbh XIV - , „Legile lui Manu” XII - etc ) primește o semantică interpretare în termeni caracterologici evaluativi: culoarea albă a brahmanilor este bunătatea, culoarea roșie kshatriyas - pasiune, culoarea galbenă a vaishyas - un amestec al primelor două calități, culoarea neagră a sudrelor - întunericul Dar acest sistem de culori cu patru termeni are o imagine binară a unui caracter universal (alb- negru) În textele mitopoetice există indicii că sistemul clasic cu patru varne derivat dintr-un sistem binar mai vechi Cel mai vechi dovezi ale folosirii cuvântului „V ”: „prin uciderea pe dasya, el [Indra] a oferit patronaj Varnei ari-ev” (РВIII , ); „Zeii potolesc mânia lui da-sy, să ne conducă varna spre bunăstare (RV I , ); „Agastya, strămoșul puternic, care și-a dorit copii, urmași și putere, a susținut ambele varne” (RV I , ) Această dualitate se regăsește adesea în textele ulterioare, totuși, cu o schimbare în termeni opozitii Un exemplu timpuriu este în Taitti-riya-brahmana (I ): „Brahman și sudra opuse de diferenţa de piele Brahman este varna divină, în timp ce sudra este asura varna (adică demonică) Cu toate acestea, expresia „Varna Asuriană” apare deja în „Rig Veda” (IX , ) și poate fi interpretată ca anterioară lui V sudra Dasyu (dases) era un trib autohton, ostili arienilor și se deosebeau de ei prin culoarea închisă a pielii Însăși existența unui binar opoziție „V Arieni” - „V das” (RV I , ; II , ; III , ) în ciuda faptului că das sunt definite ca negre, se referă la o reconstrucție plauzibilă: alb (arieni) - negru (Das) ca desemnare a propriei şi nu a propriei (străine) Utilizarea termenului „V” în sensul de „mosie” apare numai în perioada brahmanului (Shat -br V , , , VI , , ) V N Toporov VARUNA (dr -Ind Vagip), în mitologia indiană veche, un zeu asociat cu apele cosmice, gardian al adevărului și dreptății, șeful Adityas; împreună cu Indra, cel mai mare dintre zei Panteonul vedic imnuri sunt dedicate lui V , în plus, numeroase imnuri sunt dedicate lui V cu Mitra Doar V și Indra sunt numiți „domnitorul” V - de asemenea autocrat, rege (peste lume, peste zei și oameni) peste toate (RV II , ; V , ; VII , ; X , ) V instruiește zeii, iar aceștia urmează ordinele și sfaturile lui (IV , ; VIII , ; X , ) V - cel care a creat lumea și o ține (IV , ; VIII , ); umple aerul spațiul, extinde pământul, luminează cerul și pământul, întărește soarele, măsoară pământul cu soarele, se ridică la cer; cerul și pământul îi sunt supuse; noaptea și ziua sunt hainele lui V a dat miscare soarelui; aceasta ochiul lui (I , ), el însuși este o mie de ochi (VII , ) După cum a arătat indologul german G Lüders, principala caracteristică a lui V este legătura cu apele cosmice în toate diversitatea (oceanul lumii, care formează cadrul exterior al creației, care separă cosmosul de haos; apele cerești - ploaie; mări, râuri, pâraie, ape subterane etc ; cf un jurământ de apă în legătură cu V ) ÎN revarsă ape cosmice (el este zeul ploii, V , - ), eliberează ape, face loc râurilor, acoperă oceanul, umple marea cu apă, privește peste cursul râurilor, este în râuri, în mare; râurile sunt surorile lui (sunt șapte) O pereche de V - Mithra [de vreme ce Mithra este asociat cu focul (soarele)] reflectă arhaicul opoziţia apei şi focului (în literatura brahminică, V şi Mitra sunt opuse unul altuia in multe feluri) Spre deosebire de Mitra, V este mai legat de natural decât de social, de noapte, luna, cu distanta, cu secret si magie Are o putere minunată de vrăjitorie (Maya), are inerentă calități asura (vezi Asuras): uneori el este numit asura, deși mai des este un deva și uneori - iar deva asura (VIII , ; cf VII , ) Împreună cu Mitra, V modelează cosmosul în general, mai ales în el aspect magico-legal V este interpretat de indologul german P Thieme (Germania) ca o desemnare a adevăratului vorbire (recent această interpretare a provocat o serie de obiecții) Pentru oameni V este mai degrabă strictă și în general departe de ei (cf nonantropomorfismul său), V este totuși susținător al cântăreților V nu prea acordă binecuvântări oameni, câți îi veghează și îi protejează de o înclinație rea Deci, V eliberează de frică (II , ), protejează de vise rele (II , ), păzește gândurile oamenilor (VII , ); el se opune nedreptate, boală, moarte, vrăjitorie și chiar acordă o viață lungă ( , ; II , ) IN - întruchiparea ordinii mondiale (gia), adevărul El caută adevărul și minciuna, îi caută pe vinovați, îi pedepsește (în special, el trimite hidropizie asupra păcătoșilor; o frânghie sau un laț este arma lui împotriva păcătoșilor) și iartă păcatele El - păstrătorul celei mai înalte legi și garanția legalității în lume În imnurile vedice, V este asociat cu Aditi (mama lui), Agni și Soma, Manyu, Ushas, Indra (un număr de imnuri sunt dedicate lui Varuna și Indra împreună) Cu toate acestea, există puține comploturi mitologice asociate cu V în Vede și sunt cunoscute doar fragmentare Pe lângă motivul cosmogonic al embrionului de aur (soarele) din oceanul lumii, care leagă Mithra cu V , în Rigveda este reprezentată mai mult sau mai puțin pe deplin un singur complot mitologic - povestea Relația lui V cu Vasishtha (VII, - ): înțeleptul și cântărețul Vasishtha, care a fost cândva favoritul lui V (V i-a arătat schimbarea zilei și a nopții, l-a luat cu el la corabie, a făcut rishis etc ), l-a înfuriat pe zeul formidabil (motivul mâniei lui V este neclar) și a căzut în dizgrație; el roagă pe V să-l salveze de pedeapsă, dar V îi trimite lui Vasistha o boală mortală – hidropizie Și mai puțin clară este povestea lui Rishi Trita, care s-a trezit în fundul unei fântâni adânci și strigând dreptate și mijlocire pentru Agni și V (I ); cf motivul purtarii in mare a Tritei V (IX , ) V are nevasta Varunani (II , ; VII , ) sau Varu nici, mai târziu considerată zeița vinului În perioada post-vedică, V își pierde poziția de lider în panteonul zeilor, devine unul dintre paznicii lumii (vezi Dokapals) și este de obicei asociat cu Occidentul, supunând triadei supreme de zei a panteonului hindus După răsturnarea lui Nahushi de pe tronul cerului Brahma, conform unor surse epice, a conferit putere asupra universului lui Indra și celor care l-au ajutat întoarcere din exil (Varu na, Yama, Agni sau Soma) În legenda lui Nahu-she (Mbh XIII) V cheamă Indra se întoarce și o învinge pe Nahusha În același timp, în epoca post-vedică, V continuă să fie luat în considerare stăpânul apelor; dar puterea lui este semnificativ limitată, iar legătura lui cu legea morală este aproape se estompează complet Pe de altă parte, imaginea lui V este puternic antropomorfizată, capătă numeroase legături, inclusiv înrudite [cf fiii săi: Bhrigu (Shat -br XI , , ; Vaj -samkh XXV ; Titt -br III , , ), Agastya, Vasisthu, fiica lui Varuni (Ram I , ), care a ieșit din ocean la el agitare; soția sau soțiile sale (apă), etc ] și este inclus într-un număr mare de scheme de complot, deși rar joacă ele joacă un rol major În epopee și Puranas (în cea mai mare parte), cele mai faimoase povești care îl implică pe V sunt următoarele Rivalitatea B și Utaha (Mbh XIII) V o răpește pe Bhadra, fiica lui Soma, soția înțeleptului Utathya și o duce la palatul său pe fundul mării; aflând despre răpirea soției sale, Utathya îl trimite pe înțeleptul Narada la V , dar V îl alungă; Utathya se întoarce către râul Saraswati cu o cerere de a nu mai alimenta oceanul cu apă, iar el însuși drenează oceanul; ÎN obligat să se supună și să-i întoarcă pe soție soțului ei V s-a îndrăgostit de Apsara Urva-shi, soția lui Mitra, și ea dă naștere doi fii (Vishnu-pur IV) V , ca și alți zei, când Ravana se apropie, se transformă într-o lebădă, care apoi dăruiește frumusețe Ravana invadează regatul lui V , își învinge fiii și nepoții, cauzează la bătălia lui V însuși, el se sustrage însă provocării V în povestea lui Parashurama dă brahmanului Richika o mie de cai, apoi îi ascunde pe urmașii regelui Marutta V o ajută pe Indra într-o serie de subiecte (cf de exemplu, nașterea lui Skandha, distrugerea cetății asuras din Tripura etc ) Zeii o creează pe zeița Kali și V îi dă picioarele și un laț cu care îl încurcă pe demonul asura Mahisha (Markand -pur ) V dăruieşte Arjuna laț, arc, săgeți, car, astfel încât a ajuns la cer (Mbh III) V și un evantai alb într-unul din versurile poveștii despre agitarea oceanului (Matsya-pur ) Harishchandra se roagă lui V pentru un fiu; V îi dă un fiu şi necesită sacrificiu de ego; După o serie de întârzieri, se ia decizia de a sacrifica Varuna Shunakhshepu (Ait -br VII) V împreună cu Indra și Soma se oferă să-l omoare pe preotul Aurva (Harivan- = și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | =» și =» și =și | = și | =» și =» și =și | = și | = și | =» și = și | = și | = și | = VASUDEVA sha I, xvi - ) V îi cântă un imn lui Krishna pentru a-și feri amenințările (II, CXXVII), etc Cf de asemenea povești, asociat cu fiii sau fratele lui V (Agastya, Vasistha, Bhrigu, Vivasvat etc ) sau cu regatul lui V (de exemplu, legenda Nagailor), care, împreună cu palatul său (Mbh II ), este descrisă de mai multe ori în epopee Se stabilește o legătură mai strânsă între V și regatul inferior, moartea (bucla devine principala sa atribut), V este înconjurat de șerpi Brahmanii, dimpotrivă, subliniază aspectul ritual al lui V (it legătura cu sacrificiul rajasuya, Shat -br II ; V , , etc ) Evoluția imaginii lui V (în special, momente precum împingerea lui V deoparte de către Indra și legătura strânsă cu Mitra) vă permite să restaurați unele detalii ale formării acestei zeități Combinația Mitra-Varuna (cu că V este o asura) este, fără îndoială, înrudit cu vechiul iranian Mithra - Ahuramazda, care este de încredere garantează caracterul indo-iranian al acestei perechi (cf motivul înțelepciunii lui V , precum și corespondența sa iraniană) Cercetătorii au comparat chiar numele lui V cu zeitatea hitită a mării Aruna, cu grecul antic zeul cerului Uranus, în cele din urmă, cu slavii Volos (Veles), lituanianul Velnyas etc Prin urmare, atunci când menținând în același timp o serie de ambiguități, paralelele indo-europene cu acest nume sunt de netăgăduit V N Toporov BARFOLOMEY (aram bagyyuita ^, „fiul lui Tolmay”), în narațiunea Noului Testament și în creștină legende unul dintre cei doisprezece apostoli Menționat (întotdeauna după Filip) în cursul enumerației apostoli în toate cele trei Evanghelii sinoptice (Mat : ; Marcu : ; Luca : ; vezi și Fapte : ) În a patra Evanghelie, acest nume nu se găsește, dar apare un anume Natanael, care aude despre Iisus Hristos de la Filip, exprimă îndoiala că mesia poate veni din Nazaret, dar apoi convins de clarviziunea profetică a lui Hristos; Hristos îl numește „un israelit în care nu există înșelăciune” (nr , - ) Aparent, vorbim despre același personaj, pe care l-a numit fiul lui Tolmay Natanael Tradițiile hagiografice târzii vorbesc despre predicarea comună a creștinismului de către V și Filip în Siria și Asia Mică, despre răstignirea și scoaterea de viu de pe cruce a lui V , despre înmormântarea lui Filip, despre predicând în continuare în India și Armenia, în cele din urmă, despre sfârșitul său dureros în orașul Albano-field; Acolo a fost răstignit din nou și, după cum adaugă chiar și sursele ulterioare, l-au jupuit de viu Această execuție teribilă a influențat imaginația artiștilor vest-europeni ai târziu medievală și baroc, care iubea expresivitatea crudă a scenelor martiriului La catolic atribut iconografic V - un cuțit de măcelar, instrumentul execuției sale S A BASSILISK (lat baziiiizsiz, ge^iiiiz, din grecescul vbuilent „rege”), un șarpe mitic monstruos De descrierea lui Pliniu cel Bătrân (secolul I, Rіip Xai Mzi VIII ; XXIX ), V era înzestrat cu un supranatural capacitatea de a ucide nu numai cu otravă, ci și cu o privire, respirație, din care la iarbă și stânci crăpate S-a putut scăpa de V arătându-i o oglindă: șarpele a murit din propria reflecție; privirea sau strigătul unui cocoș a fost de asemenea considerat fatal pentru V Avea un pieptene forma unei diademe, de unde și numele - „regele șerpilor” În Evul Mediu, ei credeau că V a ieșit din ou, întins de un cocoș și incubat de o broască râioasă (prin urmare, în imaginile medievale, are un cap cocoș, corp de broască râioasă și coadă de șarpe) M Yu VASITTA, Vashitta (DVaziNa), în mitologia hitită, un munte care a născut un fiu dintr-un bărbat Conform mitului coborât în formă poetică, zeul Kumarbi numără lunile rămase până la nașterea lui V Munții și zeii ei îl întreabă pe V : „De ce naști?” V răspunde că „un străin a venit în munţi şi este cu mine Am împărțit patul, Și de atunci am rămas însărcinată mitologie din Sumer cu posibilă mediere hurriană IN SI VASISTHHA (ind antic VasizPia, literalmente, „cel mai bogat”), în mitologia vedă și hindusă, unul dintre șapte înțelepți divine - rishis, personificând stelele Carului Mare V era fiul Brahma, dar ca urmare a unui blestem și-a pierdut corpul (RV VMI ) și s-a născut din nou din sămânța zeilor Mitra și Varuna, înflăcărate de patimă pentru fecioara cerească - Apsara Urvashi (VII , - ) În imnuri a șaptea mandală a „Rigvedei” (care îi sunt atribuite) V este desenată de un prieten al zeilor și, mai ales Varuna, care îl primește în casa lui, arătându-i schimbarea zilei și a nopții, luându-l cu el la navă (VII ) În tradiția indiană, V servește ca ideal al Brahmanului; el și urmașii lui, care au fost o familie puternică a lui Vasisthas, erau considerați preoți de casă (purohiți) ai regilor Solarului dinastii Ciclul de mituri despre V este dedicat vrăjmașiei dintre el și un alt rishi - Vishwamitra, în zadar care a încercat să-i ia de la V Surabhi, „vaca dorințelor”, care îi aparținea Potrivit unuia dintre aceste mituri, când V era preot al regelui din Kalma-shapada, Vishwamitra a insuflat un demon, un rakshasa, în trupul acestui rege și el a devorat o sută de fii ai lui V unul după altul În disperare, V a început să caute moartea: s-a repezit de pe muntele Meru, dar piciorul ei de piatră a devenit moale ca iarba; a intrat în foc, dar focul s-a răcit; Cu kam- Bazilic în jurul gâtului, a încercat să se înece în mare, dar valurile l-au purtat pe mal; s-a aruncat în râu, plin de apă crocodili, dar râul a devenit puțin adânc, iar crocodilii nu l-au atins Curând după aceasta, V a aflat că văduva lui mai batran